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प्रज्ञापनों 


ज्ञान नेत्र है, अचार चरण | पथ को देखा तो सही, पर उस ओर चरण 
नहीं बढ़ते, देखने से क्या बनेगा ? अमीप्सित लक्ष्य दूर का दूर ही रहेगा, 
द्रष्णा उसे आत्मसात्‌ नहीं कर पाएगा। यथार्थ को जाना, आचरण में 'लिया 
--तभी साध्य सघेगा | यही कारण है, आचार का जीवन-शुद्धि के क्षेत्र में 
सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान है | जैन वर्शन का तो मानो यह प्राण है। 
विभावगत आत्मा पुनः अपने शुद्ध स्वरूप सें अधि७ष्ठित हो, इसके लिए सत्य 
को जानना और उसे अधिगत करने के निमित्त जागरूक भाव से सक्रिय रहना 
आचार-साधना है | जैन वाहूमय इसके वहुमुखी विवेचन से भरा है। 

महातपा, जनवन्श आचार्य श्री तुलसी के अन्तेवासी मुनि श्री नथमलजी 
द्वारा रचे जैन दर्शन के मौलिक तत्त्व” से ग़हीत जैन दर्शन में आचार मीमांसा” 
नामक यह पुस्तक आचार के विविध पहलुओं पर विशद, प्रकाश डालती है। 

मुनि श्री ने इसमें ज्ञान, चारित्र, साधना, श्रमण-संस्क्ृति एवं जैन दर्शन 
ओर वर्तमान युग आदि विविध विषयों पर सांगोपांग विश्लेषण किया है| 

श्री तेरापंध द्विशताव्दी समारोह के अमिनन्दन में इस पुस्तक के प्रकाशन 
का दायिन्व सेठ मन्‍नालालजी सुराना मेमोरियल ट्रस्ट, कलकत्ता ने स्वीकार 
किया, यह अत्यन्त हपे का विषय है। 

तेरापंथ का प्रसार तत्सम्बन्धी साहित्य का प्रकाशन, अशुत्रत आन्दोलन 
का जन-जन में संचार ट्रस्ट के उद्देश्यों में से मुख्य हैं। इस पुस्तक के 
प्रकाशन द्वारा अपनी उद्दे श्य-पूर्ति का जो महत्त्वपूर्ण कदम ट्रस्ट ने उठाया है, 
बह सर्वथा अभिनन्दनीय है। 

जन-जन में सत्तत्त-प्रसार, नेतिके जागरण की प्रेरणा वथा जन-सेवा का 
इंद्देश्य लिए चलने वाले इस ट्रस्ट के संस्थापन द्वारा प्रमुख समाजसेवी, 


[ थ॑ ॥) 


धाहिल्यानुरागी श्री हनूतमलजी सुराना ने समाज के साधने-सेम्पन्न व्यक्तियाँ 
के समक्ष अनुकरणीय कदम रखा है। इसके लिए, उन्हें सादर धन्यवाद है। 
आदर्श साहित्य संघ, जो सत्साहित्य के प्रकाशन एवं ग्रचार-प्रसार का 
ध्येय लिए, काये करता आ रहा है, इस महत्त्वपूर्ण प्रकाशन का प्रबन्ध-भार 
ग्रहण कर अत्यधिक प्रसन्‍नता अनुभव करता है। 
आशा है, सत्‌ आचार के पथिको के लिए, यह पुस्तक प्रेरणादायी सिद्ध 
होगी | 


सरदारशहर ( राजस्थान ) जयचन्दलाल दफ्तरी 
श्रावण शुक्ला ७, २०१७ व्यवस्थापक 
आदश्श साहित्य संघ 


विषयानुक्रम 


जिज्ञासा 0 मं” १ 
सम्यगू दर्शन मात हम “आप न 
सम्यग ज्ञान हक है 22 १५ 
सम्यग्‌ चारित्र... बज... र्प्‌ 
साधना-पद्धति बनना --+०*- ७६ 
श्रामण-संस्कृति की दो धघाराएं *****-* ००००० श्श्ध्‌ 
जैन दर्शन और वर्तमान युग. *****- 4288 १२७ 


परिशिष्ट (्‌ टिप्पणियां ) ७० ०७:००० #००००० श्पूप 


एक 


१-६ 


पी कक च 


जिज्ञासा 
लोक-विजय 
लोकसार 
साधना-पथ 
संसार और मोक्ष 


लौक-विजंय॑ ४ 
गौतम ने पूछा--भगवन्‌ ! विजय क्या हैं £ हु 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम ! आत्म-स्वभात की अनुभूति ही शारवर 
सुख है| शाश्वत-छुख की अनुभूति ही विजय है '। हे 

दुःख आत्मा का स्वमाव नहीं है। आत्मा में दुःख की उपलब्धि जो है; 
वही पराजय है। 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम | 

जो क्रोष-दर्शी है, वह मान-दर्शी है। 

जो मान-दर्शी है, वह माया-दर्शों दै। 

जो माया-दर्शी है, वह लोभ-दर्शी है। 

जो लोभ-दर्शी है, वह प्रेम-दशों है। 

जो प्रेम-दशी है, वह द्वेष-दर्शों है । 

जो द्देष-दर्शी है, वह मोह-दर्शी है। 

जो मोह-दर्शों है, वह गर्म-दर्शी है । 

जो गर्भ-दर्शी है, वह जन्म-दर्शी है| 

जो जन्म-दर्शी है, वह मार-दर्शों है। 

जो मार-दर्शी है, वह नरक दर्शी है। 

जो नरक-दर्शी है, वह तिर्यक्‌-दर्शी है। 

जो तियेक्-दर्शी है, वह दुःख-दर्शी है* | 

हुःख की उपलब्धि मनुष्य की घोर पराजय है। नरक ओर तिर्यंश्व ( पशु- 
पत्नी ) की योनि दुःखानुभूति का मुख्य स्थान है--पराजित व्यक्ति के लिए 
बन्‍्दी-यह है। 


गर्म, जन्म और मौत--ये वहाँ ले जाने वाले हैं। वहाँ ले जाने का 
निर्देशक मोह है। 


क्रोध, मान, माया, लोभ, प्रेम और द्वेप की परस्पर व्यासि है। ये सब 
मोह के ही विविध-रूप हैं | 
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मोह का मायाजाल इस छोर से उस छोर तक फेला छुआ है। वही 
लोक है | 

एक मोह को जीतने वाला समूचे लोक को जीत लेता है। भगवान्‌ ने 
कहा--गौतम |! यह सर्वेदर्शीं का दर्शन है, यह निःस्त्र-विजेता का दर्शन है, 
यह लोक-विजेता का दशन है ?| हि 

द्रष्टा, निःशस्त्र और विजेता जो होता है वह सब उपाधियों से मुक्त हो 
जाता है अथवा सब उपांधियों से मुक्ति पानेवाला व्यक्ति ही द्वष्ठा, निःस्शत्र 
या विजेता हो सकता है 5| 

यह हदृष्ठा का दर्शन है, यह शस्त्र-हीन विजेता का दर्शन है |. क्रोध, मान, 
माया और लोभ को त्यागने वाला ही इसका- अनुयायी होगा । वह सब से 
पहले पराजय के कारणों को समकेगा, फिर अपनी भूलो से निमंत्रित पराजय 
को विजय के रूप में बदल देगा “| * हे 
लोकसार 

गौतसम---भगवन्‌ ] जीवन का सार कथा है १ 

भगवान--गौतम | जीवन का सार है--आपत्म-स्वरूप की उपलब्धि । 

गौतम---मगवन्‌ | उसकी उपलब्धि के साधन क्‍या हैं 2 

भगवान--गौतम ! अन्तर्‌ दर्शन, अन्तर-श्ञान और अन्तर्‌-विहार *| 

जीवन का सार क्या है? यह ग्रश्न आलोचना के- अवदिकाल से चर्चा 
जा रहा है। है “ 

विचार-सष्टि के शैशब काल मैं - जो प्रदाथी सामने आया; मन को 
भाया, वही सार लगने लगा | नश्वंर सुख के- पहले स्पर्श ने मनुष्य को मोह 
लियग,। _-वही सार लगा |. “किन्तु ज्योही उसका विपाक छुआ, मनुष्य 
चिल्लाया---/सार की खोज-अमी अधूरी है। आपातमभद्र और परिणाम-विरस 
जो है वह सार नहीं है; क्षणमर खुख दे और चिरकाल तक छुःख दे, बह सार 
नहीं है; थोड़ा सुख दे और अधिक ढुग्खं दे, वह सार नही है ०” 

बहिर्‌-जगत्‌ ( दृश्य या पौदूगलिक जगत्‌ ) का स्वभाव ही ऐसा है। 
उसके शुण--स्पर्श, रस, _ गन्ध) रूप” और शन्द--आते हैं, मन -को छ्ुभा चलते 
जाते हैं। 
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ये गुण विषय है | विषय के आसेवन का फल है--संग | संग का 
फल है---मोह | मोह का फल है--वहिर्‌ दर्शन ( दृश्य जगत्‌ में आस्था ) <| 
बहिर्‌ दर्शन का फल है--बवहिर्‌ ज्ञान! ( दृश्य जगत्‌ का ज्ञान )। वहिर-शान! 
का फल है---वहिर्‌-विहार” ( दृश्य जगत्‌ में रमण )। 

इसकी सार-साधना है दृश्य-जगत्‌ का विकास, उन्‍नयन और भोग |] 

खुखामास में खुख की आस्था, नश्वर के प्रति अनश्वर का सा अनुराग, 
अहित में हित की सी गति, अभक्ष्य में मक्ष्य का-सा भाव, अकतंव्य में कर्तव्य 
की सी प्रेरशा---थे इनके विपाक हैं। 

'विचारणा के प्रौढ़-काल में मनुष्य ने समका--जो परिणाम-भद्र, स्थिर 
आर शाश्वत है, वही सार है। इसकी संज्ञा--“विवेक-दर्शनः है। 

'विवेक-दर्शन का फल है---विषय-त्याय | 

विषय-त्वाग का फल है--असंण | 

असंग का फल है--निर्मोहता | 

निर्मोहता का फल है---अन्तर्‌ दर्शन | 

अन्तर्‌-दर्शन का फल है--अन्तर्‌-ज्ञान ] 

अन्तर्‌ ज्ञान का फल है---अन्तर्‌ विहार | 

इस रल-चयी का समन्वित-फल है--आत्म-स्वरूप की उपलब्धि--मोक्न 
यथा आत्मा का पूर्ण विकास---सक्ति । 

सगवान्‌ ने कहा--गौतस | यह आत्मा ( अदृश्य-जगत्‌ ) ही शाश्वत 
सुखानुभूति का केन्द्र है। वह स्पर्श, रस, गनन्‍्ध, रूप और शब्द से अतीत है 
इसलिए, अदृश्य, अपौदुगलिक, अभमौतिक है | वह चिन्मय-स्वभाव में उपयुक्त 
है, इसलिए, शाश्वत सुखानुभूति का केन्द्र है* | 

फलित की भाषा में साध्य की दृष्ठि से सार है--आत्मा की उपलब्धि 
ऋर साधन की दृष्टि से सार हैं--रज्नत्नयी | 

इसीलिए, भगवान्‌ ने कहा--गौतम |! धर्म की श्रुति कठिन है, धर्म की 
श्रद्धा कठिनतर है, धर्म का आचरण कठिनतम है१९ | 

धर्म-भ्रद्धा की संज्ञा “अन्तर्‌-टृष्ठि? है। उसके पॉच लक्षण हैं--( १ ) शम 
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(२ ) खंबवेग ( ३) निर्वेद (४ ) अनुकम्पा और ( ५) आस्तिक्य | धर्म की 
श्रुति से आस्तिक्य दृढ़ होता है | 

आस्तिक्य का फल है---अनुकम्पा, अक्रू रता या अहिंसा | 

अहिंसा का फल है--निर्वेद--संसार-विरक्ति, भोग-खिनन्‍नता | 
भोग से खिन्‍न होने का फल है--संवेग--मोक्ष की अमिलाषा--धर्म-अद्धा | 
धर्म-अद्धा का फल है---शम--तीत्रतम क्रोध, मान, माया और लोभ का विलय 
आर नश्वर सुख के प्रति विराग और शाश्वत सुख के प्रति अनुराग **| 


लोक में सार यही है। 
साधना-पथ 

“अआाहंसु विज्जा चरखणुं पर्मोक्‍्ख--सूत्र” 

“विद्या और चरित्न«-चे मोक्ष हैं?--] 

सम्यगू-दर्शन, सम्यगू ज्ञान और सम्यक-्चारित्र--थये साधना के तीन अज्ञ 
हैं। केवल सम्यगू-दर्शन, सम्यगृ-ज्ञान या सम्यक्‌ चारित्र से साध्य की सिद्धि 
नहीं होती | दर्शन, शान और चारित्र--थये तीनो निरावरण (क्षायिक) बन 
भविष्य को विशुद्ध बना डालते हैं| अतीत की कमें-राशि को धोने के लिए, 
तपस्या है। 

शारीरिक दृष्टि से उक्त तीनो की अपेक्षा तपस्या का मार्ग कठोर है| पर 
यह भी सच्च है---कष्ट सहे बिना आत्म-हित का लाभ नहीं होता **॥ 

महात्म। बुद्ध ने तपस्या की उपेक्षा की | ध्यान को ही निर्वाण का मुख्य 
साधन माना । भगवान्‌ महावीर ने ध्यान और तपस्यथा--दोनो को सुझ्य स्थान 
दिया | यूं तो ध्यान भी तपस्या है, किन्तु आहार-त्याग को भी उन्‍होंने गौण 
नहीं किया | उसका जितनी मात्रा और जितने रूपों में जैन साधको में विकास 
छुआ, उतना दूसरो में नहॉ--यह कहना अपच्युक्ति नहीं | 

तपस्या आत्म-शुद्धि के लिए, है। इसलिए, तपस्या की मर्यादा यही है कि 
बह इन्द्रिय और मानस विजय की साधक रहे, तब तक की जाए!। तपस्या 
कितनी लम्बी हो---इसका मान-दण्ड अपनी-अपनी शक्ति और विरक्ति है। 
भन खिन्‍न न हो; आर्ते-ध्यान न बढ़ें, तब तक तपस्या हो-+यही बस मर्यादा 
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है* ३ | विरक्ति काल में उपवास से अनशन तक की तपस्या आदेय है | उसके 
बिना वे आत्म-वद्बना, या आत्म-हत्या के साधन बन जाते हैं | 
संसार और मोक्ष 

जेन-दृष्टि के अनुसार राग-होष ही संसार है| ये दोनो कर्म-बीज हैं? | 
ये दोनो मोह से पैदा होते हैं *५। मोह के दो भेद हैं--(१) दर्शन-मोह 
(२) चारित्र-मोह | दशेन-मोह तात्त्विक दृष्टि का विपयांस है। यही संसार-अ्रमण 
की मूल जड़ है । सम्यगू-दर्शन के बिना सम्यगू ज्ञान नहीं होता। सम्यगज्ञान 
के बिना सम्यक-चारिच, नहीं होता, सम्यक-चारित्र के बिना मोक्ष नहीं होता 
आर मोक्ष के बिना निर्वाण नहीं होता" * | 

चारित्रमोह आचरण की झुद्धि नहीं होने देता। इससे राग-छोष तीज 
बनते हैं, राग-छोष से कर्म और कर्म से संसार--इस प्रकार यह चक्र निरन्तर 
घूमता रहता है | 
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बौद्ध दर्शान भी संसार का मूल राग-छोष और मोह या अविद्या--इन्हीं 
को मानता है *०| नैयायिक भी राग-छोष और मोह या मिथ्याज्ञान को 
संसार-बीज मानते हैं *<| सांख्य पांच विपयेय और पतल्ललि क्लेशों को संसार 
का मूल मानते हैं १९| संसार प्रकृति है, जो प्रीति-अप्रीवि, और विषाद या 
मोह धर्म वाले सत्व, रजस और तमस्‌ शुण युक्त है--चिशुणात्मिका है | 

प्रायः सभी दर्शन सम्यगू ज्ञान या सम्यगू-दर्शन को सुक्ति का सुख्य कारण 
मानते हैं। बौद्धों की दृष्टि में क्षणभद्भुरता का ज्ञान या चार आर्य-सत्यों का 
ज्ञान विद्या या सम्यग्‌ दशन है | नेयायिक तत्त्व-ज्ञान,*० साँख्य** और योग 
दर्शन१ * सेद या विवेक-ख्याति को सम्यगूदर्शन मानते हैं। जैन-दृष्टि के 
अनुसार तत्त्वों के प्रति यथाथे रुचि जो होती है, वह सम्यग्रू-दर्शन है? २ | 
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सम्यग-दर्शन 


जशील और श्रुत 

आराधना या मोक्ष-मार्ग 

धर्स 

सस्यक संप्रयोग 

पीर्वापर्य 

साधनाक्रम 

स्वरूप विकासक्रम 

सम्यकत्व 

सिथ्या-दर्शन और सम्यक-दर्शन 

ज्ञान और सम्यगू-दर्शन का भैद 

दर्दन के प्रकार 

त्रिविध दर्शन 

पंचविध दर्शन 

सम्यगू-दर्शन की प्राप्ति के हैतु 

दशविध रुचि 

सम्यगू-दर्शन का प्राध्िक्रम और लब्धि- 
प्रकिया | 

यथा प्रवृत्ति 

सार्ग-लास 

आरोग्य लाम 

सम्यग्‌ दर्शन-लाम 

अन्तर मुद्गर्त के बाद 

तीन पुत्न 

मिथ्या दर्शन के तीन रूप 

सम्यग्‌ दर्शन के दो रूप 


सँम्यग्‌ दर्शन और पुञ्लं 

मिश्र-पुञ्ञ संक्रम 

व्यावह्म रिक सम्यगू दर्शन 

सस्यगृदर्शी का संकल्प 

व्यावहारिक सम्यगू-दर्शन की स्वीकार- 
विधि॥ 

आचार और अतिचार 

पांच अतिचार 

सस्यग-दर्शन की व्यावहारिक पहचान 

पाच लक्षण 

सम्यग-दर्शन का फल 

महत्त्व 

ध्रुवसत्य 

असंसाव्य कार्य 

चार सिद्धान्त 

सत्य क्या है? 

साध्य-सत्य 


शील और श्रुत 


५ >.3 


एक समय भगवान्‌ राजण्ह में समवख्त थे। गौतम स्वामी आए। 
भगवान्‌ को वंदना कर वोलें---भमगवन्‌ | कई अन्य यूथिक कहते हँ--शील 
ही श्रेव है, कई कहते हैं श्रुत ही श्रेय है, कई कहते हैं शील श्रेय है और श्रुत मी 
श्रेव है, कई कहते हैं श्रुत श्रेय है और शील भी श्रेय है; इनमें कौनसा अभिमत 
ठीक है भगवन £ 

भगवान्‌ बोले---गौतम | अन्य-यूथिक जो कहते हैं, वह मिथ्या ( एकान्त 
अपूर्ण ) है| मैं यूं कहता हँ--प्ररूपणा करता हूँ-- 

चार प्रकार के पुरुष-जात होते हैं--- 

१“ शीलसम्पन्न, श्रुतसम्पन्न नहीं | 

२---श्रुतसम्पन्न, शीलसम्पन्न नहीं | 

३--शीलसम्पन्न और श्ुतसम्पन्न | 

४--न शीलसम्पन्न और न श्रुतसम्पन्न | 

पहला पुदप-जात शीलसम्पन्न है--उपरत ( पाप से निद्धत्त ) है, किन्तु 
अश्रुतवान्‌ है--अविज्ञातघर्मा है, इसलिए वह मोक्ष मार्ग का देश- 
आराधक है *| 

दूसरा श्रुत-सम्पन्न है--विज्ञातधर्मा है, किन्तु शील सम्पन्न नहीं---उपरत 
नहीं, इसलिए, वह देशविराधक है *| 

तीसरा शौलवान्‌ भी है ( उपरत भी है ), श्रुतवान्‌ भी है ( विज्ञातधर्मा 
भी है ), इसलिए वह सर्व-आराधक है | 

चौथा शीलवान्‌ भी नहीं है ( उपरत भी नहीं है ), श्रुववान्‌ भी नही है 
( विज्ञातघर्मा भी नही है ), इसलिए, वद सर्व॑ विराधक है | 

इसमें भगवान्‌ ने बताया कि कोरा ज्ञान शेयस्‌ की एकांगी आराधना है। 
कोरा शील भी वैसा ही है। ज्ञान और शील दोनों नहीं, वह श्रेयस की 
विराधना है; आराधना है ही नहीं। ज्ञान और शील़ दोनों की संग्रति ही 
श्रेवस की सर्वांगीण आराधना है *| 
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आराधना या सोक्ष-सार्ग 

बन्धन से सुक्ति की ओर, शरीर से आत्सा की ओर, बाह्य-दशंन से 
अन्तर-दर्शन की ओर जो गति है, वह आराधना है। उसके तीन प्रकार हैं५ -- 
( १ ) ज्ञान-आराधना ( २) दर्शन-आराघना ( ३ ) चरित्र-आराधना, इनमें 
से प्रत्येक के तीन-तीन प्रकार होते हैं--- 

( १ ) ज्ञान-आराधना--उत्कृष्ट ( प्रकृष्ट प्रयल ) मध्यम ८€ मध्यम प्रयत्न ) 
जघन्य ( अल्पतम प्रयत्न ) 

(२ ) दर्शान-आराघना-- डे डे 

(३ ) चरित्र-आराधना---,, जे ड़ 

आत्मा की योग्यता विविधरूप होती है। अत एव तीनों आराधनाओं 
का प्रव्न भी सम नहीं होता | उनका तरतमभाव निम्न यंत्र से देखिए--- 


ज्ञान | ज्ञान | ज्ञान दिर्शन दर्शन दर्शन | चरित्र चरित्र| चरित्र 
का [| का | का | का [का | का (का (का | का 

उत्कृष्ट मध्यम| अल्पतम कमल अल्पत्म|उत्क्ृष्टमध्यम | अल्पतम 
_प्रयत्न| प्रयत्न प्रयत्न | प्रयत्ना मयत्न| ग्रयत्न | प्रयत्न प्रयत्न] मयत्न 








ज्ञान के 
उत्कृष्ट है | है है है 


प्रयत्न 
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यह आन्तरिक दृत्तियों का बड़ा ही छुन्दर और सृक्तष्म विश्लेषण है | श्रद्धा, 


ब्क् 
ज्ञान और चरित्र के तारतम्व को समभने की यह पृर्ण दृष्टि है। , 
धरम 
श्रवस की साधना ही धर्म है 


न 


[ श्रेबल्‌ का अश् 


॥ साधना ही चरम ल्‍प तक पहुँच कर सिद्धि 
है---आत्मा का पूर्णग-विकास या चेतन्य का 


३ 

| 

| 
5 
#॥ है 


निद्व न्द् प्रकाश | चैतन्य सब उपाधियों से मुक्त हो चेतन्यस्वरूप हो जाए, 
है। श्रेयल की साधना भी चेतन्य की आराधनामय है, 
टो, तीन, चार ओर दस; इस प्रकार अनेक 
अपेक्ञाओं से अनेक रूप वतलाए हैं] पर वह सब्र विस्तार है। संक्षेप में 
टी थ्टि ( वस्तुस्वरूप के निर्णय की 
दृष्टि ) से हमारी गति रुक्षेत की ओर होती हं। पर यह साधारण जनता के 
लिए चुद्धि-गम्ब नहीं होता, तब ः 
ज्ञानमयस और चरित्रमय आत्मा ही धर्म हु ॥ इस प्रकार धर्म दो रुपो मे बंट 
जाता है--ज्ञान और चरित्र *| 


उखका नाम श्रयस 


७ जी 


ज्ञान के दो पहलू होते हैँ---रचि और जानकारी | सत्य की रुचि हो त्तभी 
सत्य का ज्ञान और नत्य का ज्ञान दो तभी उसका स्वीकरण हो सकता है | 

दुस दृष्टि से धर्म के तीन सथव बन जाते हू--( १ ) रुचि, (श्रद्धा या 
दर्शन ) ( २ ) ज्ञान (३ ) चरित्र । 

चरित्र के टो प्रकार हैं :-- 

( १ ) संवर ( क्रियानिरोच या झक्रिया ) 

( २ ) तपस्चा या निर्जरा ( अक्रिया छारा क्रिया का विशोधन ) इस 
दृष्टि से धर्म के चार प्रकार बन जाते हँ---श्ञान, दर्शन, चारित्र ओर तप । 

चारित्र-धर्म के ढस प्रकार भी होते हैं--- 


(१) चछ्मा ( ५ ) लाघच (६ ) धर्म-दान 
(२) मृक्ति (६ ) सत्य (१०) बह्मचये 
(३ ) आजंव (७ ) संयम 
( ४ ) मार्दव (८ ) झाग 


इनमें सर्वाधिक प्रयोजकता रल-तबयबी--नज्ञान, दर्शन ( श्रद्धा या रच्चि; - 
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ओर चरित्र की है। इस त्यात्मक श्रेयोमा्ग ( मोक्ष-मार्ग ) की आराधना 
करने वाला ही सर्वाराधक या मोक्ष-गामी है ।॥ 
सम्यक्‌ संप्रयोग ॥॒ 

ज्ञान, दर्शन और चरित्र का तजचिवेणी-संगम प्राणीमात्र में होता है। पर 
उससे साध्य सिद्ध नहीं बनता | साध्य-सिद्धि के लिए. फेवल चिवेणी का संगम 
ही पर्यातत नहीं है। पर्यासि ( पूर्णता ) का दूसरा पण ( शर्ते ) है यथार्थंता | 
ये तीनो यथार्थ ( तथासूत ) और अयथार्थ ( अतथाभूत ) दोनो प्रकार के होते 
हैं। श्रेयस-साधना की समग्रता अयथार्थ ज्ञान, दर्शान, चरित्र से नहीं होती । 
इसलिए इनके पीछे सम्यक शब्द और जोड़ा गया | सम्यग-ज्ञान, सम्यग-दर्शन 
ओर सम्यगू-चरि्र--मोक्ष-मार्ग हैं ० 
पौर्वापय॑ 

साधना और पूर्णता ( स्वरूप-विकास के उत्कर्ष ) की दृष्टि से सम्यगू-दर्शन 
का स्थान पहला है, सम्यगू-ज्ञान का दूसरा और सम्यगू-चरित्र का तीसरा है। 
साधना-क्रम 

दर्शन के बिना ज्ञान, ज्ञान के बिना चरित्र, चरित्र के बिना कम-मोक्ष 
आर कर्म-मोक्ष के बिना निर्वाण नहीं होता 5 
स्वरूप-विकास-क्रम 

सम्यगू- दर्शन का पूर्ण विकास “चतुर्थ गुण-स्थान! ( आरोह क्रप की पहली 
भूमिका ) में भी हो सकता है। अगर यहा न हो तो बारहवें गुणस्थान 
( आरोह क्रम की आठवी भूमिका--क्षीणमोह ) की प्रासि से पहले तो हो ही 
जाता है| 


सम्यग ज्ञान का पूर्ण विकास - तेरहवे और सम्यक्‌ चरित्र का पूर्ण विकास 
चौदहवें गुणस्थान में होता है। ये तीनो पूर्णो होते हैं और साध्य मिल 
जाता है---आत्मा कर्ममुक्त हो परम-आत्मा बन जाता है। 
सम्यक्त्व 

एक चक्तुष्मान्‌ वह होता है, जो रूप और संस्थान को ज्ञेय दृष्टि से 
देखता है। दुसरा चनक्षुष्मान्‌ वह होता है, जो वस्घु की शेय, हेय और उपादेय 
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दशा को विपरीत दृष्टि से देखता है | तीसरा उसे अविपरीत दृष्ठि से देखता है। 
पहला स्थूल-दर्शन है, दूसरा वहि-दर्शन और तीसरा अन्तर॒-दर्शन | स्थूल-दर्शन 
जगत्‌ का व्यवहार है, केवल वस्तु की ज्ञेब दशा से सम्बन्धित है| अगले दोनो 





का आधार सुख्यवृत्त्या वल्द्ु की हेव और उपादेय दशा है। अन्त्तर-दर्शन मोह 
के पुदुगलो से ढका होता है| तब ( सही नहीं होता इसलिए ) वह मिथ्या- 
दर्शन ( विपरीत दर्शन ) कहलाता है। ठीघ्र कपाय के ( अनन्तानुबन्धी क्रोध, 
मान, माया, लोभ, सम्बक्त-मोह, मिथ्यातन्मोह और सम्बक्त्व-मिश्यात्व- 
मोह के पुदुगल-चिजातीय द्रव्य का विपाक ) उदय रहते हुएए अन्तर-दर्शन 
सम्बक्‌ नहीं बनता, आग्रह था आवेश नहीं छूटता | इस विजातीय द्रव्य के 
दूर हो जाने पर आत्मा में एक प्रकार का शुद्ध परिणमन पेंदा होता है। 
उसकी संज्ञा सम्बक्त्व'ं है। यह अन्‍्तरु-दर्शन का कारण है। वस्तु को जान 
लेना मात्र अन्त्रु-दर्शन नहीं, वह आत्मिक छुद्धि की अभिव्यक्ति है। यही 
सम्बकू दर्शन ( बथार्थ-दर्शन )--अविपरीत-दर्शन, सही दृष्टि, सत्य दुच्ि, 
सत्यामिम्रखता, अन:अमिनिवेश, तच््व-शदा, यथावसन्थित वन्त परिजान है| 
सम्बक्त्व और सम्बगू-दर्शन में कार्य-कारणभाव है | सत्य के प्रति आस्था होने 
की क्षमता को मोह परमाणु विकृत न कर सकें, उत्तनी ग्रतिरोधात्मक शक्ति जो 
है, वह “सम्बक्त्व' है| यह केवल आत्मिक स्थिति हैं ] सम्यग_दर्शन इसका 
ज्ञान-सापेक्ष परिणाम है | उपचार-दृष्ठि से सम्यग दर्शन को भी सम्यकक्‍त्व 
कहा जाता है "| 
भिथ्या दर्शन और सम्यग्‌ दर्शन 

मिथ्यात्व का अभिव्यक्त रुप तत्त्व-श्रदा का विपयंय और सम्बक्‍त्व 
का अमभिव्यक्त रूप तत्त्व-अद्धा का अविपयेय है। 

विपरीत तत््च-अ्रद्धा के दस रूप बनते हैं :--- 

£--अरधर्म में धर्म संज्ञा । 

२--धर्म में अधर्म संज्ञा | 

३--अमार्ग में मार्ग संज्ञा | 

४--मार्ग में अमार्ग संज्ञा। 

प्र->-अजीव में जीव संज्ञा | 
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६--जीव में अजीब संज्ञा ) 

७---असाघु में साथ्लु संज्ञा | 

प--साधु सें असाध्ु संज्ञा | 

६--अमुक्त में मुक्त संज्ञा | 

१०--मुक्त में अमुक्त संज्ञा । 

इसी प्रकार सम्यक्‌-तत्व-श्रद्धा के भी दस रूप बनते हैं :--- 

१--अधर्म में अधर्म संज्ञा | 

२--धर्म में धर्म संज्ञा | 

३--अमार्ग में अमार्ग संज्ञा | 

४--मार्ग में सार्ग संज्ञा | 

४--अजीव में अजीब संज्ञा | 

६--जीव में जीव संज्ञा 

७---असाघ्ु में असाघ्ु संज्ञा | 

८---साधु में साधु संज्ञा | 

६--असमुक्त में अमुक्त संज्ा | 

१०---सुक्त में मुक्त संज्ञा | 

यह साधक, साधना और साध्य का विवेक है। जीव-अजीब की यथार्थ 
श्रद्धा के बिना साध्य की जिशासा ही नहीं होती। आत्मवादी ही परमात्मा 
बनने का प्रय्ष करेगा, अनात्मवादी नही | इस दृष्टि से जीव अजीव का 
संज्ञान साध्य के आधार का विवेक है| साधु-असाघु का संज्ञान साधक की दशा 
का विवेक है| धर्म, अधमे, मार्ग, अमार्ग का संज्ञान साधना का विवेक 
है। मुक्त, अमुक्त का संज्ञान साध्य-असाध्य का विवेक है। 
ज्ञान और सम्यग्‌ दर्शन का भेद 


सम्यग _-दर्शन-तत्त्व-रचि है और सम्यग_-ज्ञान उसका कारण है १० |-पदार्थ- 
विज्ञान तत्व-रचि के बिना भी हो सकता है, मोह-दशा में हो सकता है, किन्तु 
तत्व-रुचि मोह-परमाणशुओ की तीत्र परिपाक-दर्शा में नही होती-) - 

तत्त्व रुचि का अर्थ है आत्मामिमुखता, आत्म-विनिश्चय अथवा आत्म- 
विनिश्चय का प्रयोजक पदार्थ-विज्ञान | 
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शान-शक्ति आत्मा की अनावरण-दशा का परिणाम है |] इसलिए वह सिर्फ 
पदार्था भिम्रुखी या ज्ञेवामिमुखी बृत्ति है। दर्शन-शक्ति अनावरण और अमोह 
दोनो का संयुक्त परिणाम है। इसलिए, वह साध्याभिमुखी या आत्मामिमुखी 
चृत्ति है। 
दर्शन के प्रकार 


एकविध दर्शन--- 
सामान्यदवृत्त्या दर्शन एक है *१। आत्मा का जो तत्त्व श्रद्धात्मसक परिणाम 


है, बह दर्शन ( दृष्टि, दचि, अभिमी ति, श्रद्धा ) है। उपाधि-मेठ से वह अनेक 
प्रकार का होता हैं। फिर भी सब में श्रद्धा की व्याप्ति समान होती है। 
इसलिए निरुषाधिक वृत्ति या श्रद्धा की अपेक्षा वह एक है | एक समय में एक 
व्यक्ति को एक ही कोटी की श्रद्धा होती है ] इस दृष्टि से भी वह एक है| 
न्रिविध दर्शन +--- 
भश्रद्धा का सामान्य रूप एक है--यह अमभेद-शुद्धि है, श्रद्मा का सामान्य 
निरूपण है। व्यवहार जगत्‌ में वह एक नहीं है। वह सही भी होती है और 
गलत भी | इसलिए वह दिरूप है--( १) सम्यग-दर्शन (२) मिथ्या- 
दर्शन *?| ये ढोनों भेद तत्त्वोपाधिक हैं। श्रद्धा अपने आपमें सत्य या असत्य 
नहीं होती । तत्त्व भी अपने आपमें सत्य-असत्य का विकल्प नहीं रखता। 
तत्व और श्रद्धा का सम्बन्ध होता है तब तत्त्व श्रद्धा) ऐसा प्रयोग बनता है | तब 
यह विकल्प खड़ा होता है---श्रद्धा सत्य है या असत्य 2 यही श्रद्धा की दिरूपता 
का आधार है| तत्त्व की यथार्थता का दर्शन या दृष्टि है अथवा तत्त्व की 
यथार्थता में जो रुचि या विश्वास है, वह श्रद्धा सम्यक्‌ है | तत्त्व का अयथार्थ 
दर्शन, अयथार्थ रुचि या प्रतीत्ति है, वह श्रद्धा मिथ्या है। तत्त्व-दर्शन का 
तीसरा प्रकार यथार्थता और अयथार्थता के बीच का होता है | तत्व का अम्ुक 
स्वरूप यथार्थ है और अम्र॒क नहीं--ऐ|सी दोलायमान दत्ति वाली श्रद्धा सम्यगू 
मिथ्या है। इसमें यथार्थता और अयथार्थता दोनो का स्पर्श होता है, किन्ठ 
निर्णय किसी का भी नही जमता | इसलिए यह मिश्र है। इस प्रकार तत्त्वो- 
पाधिकता से अद्धा के तीन रूप बनते हैं--( १ ) सम्यक्‌-दर्शन ( सम्यकृत्व ) 
( २ ) मिथ्या-दर्शन ) ( मिथ्यात्व ) ( ३ ) सम्यक्‌-मिथ्या-दर्शन ( सम्यक्त्व- 
मिथ्यात्व ) | 
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पंचविध दर्शन-+-- 

( १) औपशमिक 

( २ ) क्ञायौपशमिक 

(३ ) क्ञायिक 

( ४ ) सास्वादन 

(७ ) वेदक 

आत्मा पर आउठ प्रकार के सूकछमतम विजातीय द्रव्यों (पुदूगल वर्गणाओं ) 
का मलावलेप लगा रहता है ११| उनमें कोई आत्म-शक्ति के आवारक हैं, कोई 
'बिकारक, कोई निरोधक और कोई पुदूगल-संयोगकारक | चतुर्थ प्रकार का 
विजातीय द्रव्य आत्मा को मूढ़ बनाता है, इसलिए, उसकी संज्ञा मोह! है। 
मूढ़ता दो प्रकार की होती है--( १ ) तत्त्व-मूढ़ता ( २) चरित्र-मूढ़ता १४। 
तत्त्व-मूढ़ता पैदा करने वाले सम्मोहक परमाणुओ की संज्ञा दर्शन-मोह है १५| 
वे विकारी होते हैं तब सम्यक्‌-मिथ्यात्व ( संशयशील दशा ) प्रगढ 
होता है *१६९| उनके अविकारी बन"» जाने पर सम्यक्त्व प्रगट होता है *<| 
उनका पूर्ण शमन हो जाने पर विशुद्धतर स्वल्पकालिकन्सम्यक्त्व प्रगठ 
होता है *९| उनका पूर्ण क्षय ( आत्मा से सर्वथा विसम्बन्ध या वियोग ) होने 
से विशुद्धतम और शाश्वतिक-सम्यक्त्व प्रगट होता है *" | यही सम्यक्त्व का 
मौलिक रूप है। पूर्व रूपों की तुलना में इसे सम्यक्त्व का पूर्ण विकास था 
पूर्णता भी कहा जा सकता है। इस सम्मोहन पैदा करने वाले विजातीय द्रष्यों 
( पुदूगलों ) का स्वीकरण या अविशोधन, अधे-शुद्धीकरण, विशुद्धीकरण, 
उपशमन और विलयन---ये सब आत्मा के अशुरछ और शुद्ध प्रयक्ष के द्वारा 
होते हैं। इनके स्वीकरण या अविशोधन के द्ेतुओ की जानकारी के लिए 
क्म-बन्ध के कारण सास्वादन-अपक्रान्तिकालीन सम्यक्‌-दर्शन होता है **। 
वेदक-दर्शन-सम्मोहक परमाणुओ के चक्लीण होने का पहला समय जो है, वह 
वेदक-सम्यग_-दर्शन है। इस काल में उन परमाणुओं का एकवारगी वेद 
होता है। उसके बाद वे सब आत्मा से विलग हो जाते हैं। यह आत्मा की 
दर्शान-मोह-मुक्ति-दशा ६ क्यायिक-सम्यक्‌-भाव की प्रासि-दशा ) है| इसके वाद 
आत्मा फिर कभी दर्शन-मूढ़ नहीं बनता | 
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सम्यगू दर्शन की प्राप्ति के हेचु 


सम्यग्‌ दर्शन की प्रासि दर्शंन-मोह के परमाुओ का विलय होने से होती 
है | इस दृष्टि का प्रासि-देत दर्शान मोह के परमाणुओ का विलय है) यह 
( विलय ) सिसर्गजन्य ओर ज्ञान-जन्य दोनों प्रकार का होता है। आचरण 
की शुद्धि होते-होते दर्शन-मोह के परमाणु शिथिल हो जाते हैं। वैसा होने 
पर जो तत्त्व रुचि पैदा होती है, यथार्थ-दर्शन होता है, वह नैसर्गिक-सम्यग_- 
दर्शन कहलाता है। 

श्रवण, अध्ययन, वाचन या उपदेश से जो सत्य के प्रति आकर्षण होता है, 
वह आधिगमिक सम्यक्‌ दर्शन है। सम्यक्‌ दर्शन का सुख्य हेतु ( दर्शन-मोह 
विलय ) दोनों में समान है । इनका भेद सिर्फ बाहरी प्रक्रिया से होता है। 
इनकी ठुलना सहज प्रतिभा और अभ्यासलब्ध ज्ञान से की जा सकती है। 

पंचविध सम्यगू दर्शन दोनों अकार का होता है | इस दृष्टि से बह दसविध 
हो जाता है :-- 

( १-२ ) नैंसर्गिक और आधिगमिक ओऔपशमिक सम्यग्‌ दर्शन 


(३-४) » ४ 9». च्ञायौपएशमिक 9 9 

(्‌ मद ) 99 99 95 क्ञायिक ढ5 95 

( ड्न्८ ) १9 55 95 सास्वाद 99 59 

(६-१०) + 95 99 चेंदक 395. 359 
दसविध रुचि 


किसी भी वस्तु के स्वीकरण की पहली अवस्था रुचि है | रुचि से श्रुति 
होती है या श्रुति से रचि--यह वड़ा जटिल प्रश्न है। ज्ञान, श्रुत्त, मनन, 
चिन्तन, निदिध्यासन--ये रुच्चि के कारण हैं, ऐसा माना गया है। दूसरी ओर 
यथाथ रुचि के बिना यथार्थ ज्ञान नहीं होता है--यह भी माना गया है। 
इनमें पौर्वापर्य है या एक साथ उत्पन्न होते हैं 2 इस विचार से यह मिला कि 
पहले रुचि होती है और फिर ज्ञान होता है। सत्य की रुचि होने के पश्चात 
ही उसकी जानकारी का प्रयल्न होता है | इस दृष्टि-बिन्दु से रुच्चि या सम्मकत्व 
जो है, वह नैसर्गिक ही होता है। दर्शन-मोह के परमाणुओ का विलय होते ही 
बह अभिव्यक्त हो जाता है। निसर्ग और अधिगम का श्रपंच जो है, वह सिर्फ 
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उसकी अभिव्वत्ति के निरित्ति की अपेक्षा से हैं। जो रुचि अपने आप किसी 
बाहरी निमित के विना भी व्यक्त हो जाती है, वह नसगिक और जो वाहरी 
निमित्त ( उपदेश-अध्ययन आदि ) से व्यक्त होती है, वह आधिशमिक है। 
ज्ञान से रुचि का स्थान पहला है| इसलिए, सम्यक्‌ दर्शन ( अविपरीत 
ज्ञान भी सम्बक--( अजिपरीत ) नहीं होता |] जहाँ मिथ्या- 
उर्शन वहाँ मिथ्या ज्ञान ओर जहाँ सम्ब दर्शान वहाँ सम्यक ज्ञान--ऐंसा 


| 
| 
नी 
५। ५ 
2 
हल 


क्रम है। दश्शेंन सम्बक वनते ही ज्ञान सम्यक्‌ वन जाता है। दर्शन और ज्ञान 





का सन्यक्त्व सुगपत्‌ होता । उससें पौवांपय नहीं है | वास्तविक कार्य-कारण- 
मसाच भी नहीं है | ज्ञान का कारण ज्ञानावरण और दर्शन का कारण दर्शन-मोह 
का विकृय है। इससे स -भाव है| इस ( साहछ्यें-साव ) में प्रधानता 


दर्शन की है| इष्टि का मिशथ्यात्व ज्ञान के सस्‍्यक्त्व का प्रतिवन्‍्धक है| 
मिथ्या-दृष्टि के रहते घुद्धि से सम्बग॒ स्राव नहीं आता । यह पग्रतिवन्ध दूर 
होते ही ज्ञान का अ्रवोग सम्बक्‌ हो जाता है। इस दृष्टि से सम्बग्‌ दृष्टि को 


सन्‍्ययण्‌ ज्ञान का कारण या उपकारक भी कहा जा सकता है| 
इष्टि-झुद्धि अद्धा-पक्ष है। सल्थ की रुचि ही इसकी सीमा है। बुद्धि-झुद्धि 


ज्ञान-पक्ष है | उसकी सर्वादा है---छत्व का छान | क्रिया-शुछि उसका आचरण- 


| 


पक्ष है| उसका विपय है--छत्व का आचरण | तीनों मर्यादित हैं, इसलिए, 
असहाय हैं | केवल झच्चि या आस्था-वन्ध होने सात्र से जानकारी नहीं होती. 


चससत्तिए 


इसलिए रुचि को ज्ञान की अपेक्षा होती है | केचल जानने मात्र से साध्य नही 
मिलता | इसलिए ज्ञान को क्रिया की अपेक्षा होती है | संक्षेप सें रुचि ज्ञान- 
सापेक्ष है और ज्ञान क्रिवा-सापेक्ष | ज्ञान और किया के सम्यग_भाव का सूल 


कप - 
चडातच्च 


-सापेक्ष हैं। यह सापेक्षता ही मोच्च का पूर्ण 
ज्ञान और क्रिया को सर्वेथा तोड़ा नहीं जा सकता | 
इनका विसाश केवल छउपयोगितापरक है या निरपेक्ष-दष्टिक्ृत है। इनकी 
स्थिति से कहा जा सकता रुचि ज्ञान को आगणे ले जाती है। 
ज्ञान से रत्चि को पोपण मिलता है, ज्ञान से क्रिया के प्रति उत्साह बढ़ता है; 
झचि और आगे वढ़ जाती है | 
इस अकार तीनों आपस सें सहयोगी, पोषक व्‌ उपकारक हैं | इस विशाल 
प्रकार चलाए हं* * ष 
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( १ ) निसर्ग-रुच्ति, ( ६ ) अभिगम-रुच्चि, 
( २ ) अधिगम-रुचि, ( ७ ) विस्तार-रुचि, 
( ३ ) आज्ञा-रचि, (८ ) क्रिया-रुचि, 

( ४ ) सत्न-रुचि, (६ ) संक्तेप-रुच्चि, 

( ४५) वीज-रुचि, ( १०) धर्म रुचि | 


(१ ) जिस व्यक्ति की वीतरास प्ररूपित चार तथ्यों--( १) बन्ध 
( २ ) वन्ध-हेठ ( ३ ) मोक्ष (४) मोक्ष-हेतु पर अथवा ( १ ) द्रव्य (२) ज्षेत्र 
(३ ) काल ( ४ ) साव--इन चार दृष्टि-विन्दुओ छारा उन पर सहज श्रद्धा 
होती है, वह निसर्ग-दच्ि है। 

(२ ) सत्य की वह श्रद्धा जो दूसरो के उपदेश से मिलती है, वह अधिगम 
झरचि या उपदेश-रुचि है | 


( ३ ) जिसमें राग, होप, मोह, अज्ञान की कमी होती है और दुराग्रह से 
दर रहने के कारण वीतराग की आशा को सहज स्वीकार करता है, उसकी 
श्रद्धा आज्ञारुचि है । हे 

(४ ) झत्न पढ़ने से जिसे श्रद्धा-लाम होता है, वह सून्न-उचि है। 

(५ ) थोड़ा जानने मात्र से जो रुचि फैल जाती है, वह वीज-रुचि है |- 

(६ ) अर्थ सहित विशाल श्रुत-राशि को पाने की अरद्धा अमिंगम- 
रुचि है | 

( ७ ) सत्य के सब पहलुओ को पकड़ने वाली सर्वागीण दृष्टि विस्तार- 
झचि है| 

( ८ ) क्रिया--आचार की निष्ठा क्रिया-रुच्ति है | 

(६ )जो व्यक्ति असत्‌-मतवाद में फंसा छुआ भी नहीं है और 
सत्य-बाद से विशारद मी नहीं है उसकी सम्यग इहृष्टि को संक्षेप-रचि कहा 
जाता है | है 

(१०) धर्स ( श्रुव और चारित्र ) सें जों आस्था-बन्ध होता है, वह धर्मे- 
रुचि हैं। >> द 

प्राणी मात्र से मिलने वाले योग्यता के तरतमभाव॑ और उनके कारण 
दोनेवाले रचि-वैचित्य के आधार पर यह वर्गीकरण छुआ है। 


(१० | जैन दर्शन में आचार मौमांसा 


सम्यग दर्शन का प्राप्ति-क्रम और लब्धि-प्रकिया 
सम्यग्‌ दर्शन की प्रासि के तीन कारण हैं :--दर्शन-मोह के परमाणुओ 
का (१) पूर्ण उपशमन, (२) अपूर्ण विलय (३) पूर्ण क्लिय | इनसे अगट 
होने वाला सम्यूग_ दर्शन क्रमशः (१) औपशमिक सम्यक्त्व, (२) क्ञायौपश- 
मिक सम्यक्त्व, (३) ज्ञायिक सम्यक्त्व--कहलाता है। इनका प्रासि-क्रम 
निश्चित नहीं है | प्रासि का पौर्वापर्य भी नही है। पहले पहल औपशमिक-- 
सम्यग_ दर्शन भी हो सकता है। क्ञायौपशमिक भी और ज्ञायिक भी । 
अनादि मिथूया दृष्टि व्यक्ति ( जो कमी भी सम्यगू दर्शनी नहीं बना ) 
अशात कष्ट सहते-सहते कुछ उदयामिसुख होता है, संसार-परावतेन की मर्यादा 
सीमित रह जाती है, कर्मांवरण कुछ क्ञीण होता है, दुश्खामिघात से संतप्त हो 
सुख की ओर सुड़ना चाहता है, तब उसे आत्म-जागरण की एक स्पष्ट रेखा 
मिलती है। उसके परिणामों ( विचारों ) में एक ठीत्र भान्दोलन शुरू होता 
है | पहले चरण में राग-छोष की दुर्भेध अन्थि ( जिसे तोड़े बिना सम्यगू दर्शन 
प्रगट नहीं होता ) के समीप पहुँचता है। दूसरे चरण में वह उसे तोड़ने का 
प्रयल्ल करता है| विशुद्ध परिणाम वाला प्राणी वहाँ मिथ्यात्वग्रन्थि के घटक 
पुदूगलो का शोधन कर उनकी मादकता या मोहकता को निष्पम बना ज्ञायौ- 
. पश्षमिक समस्‍्यगू दर्शनी बन जाता है| मन्दविशुद्ध परिणाम वाला व्यक्ति बैसा 
नहीं कर सकता | वह आगे चलता है। तीसरे चरण में पहुँच मिथ्यात्व मोह 
के परमाणुओं को दो भागो सें विभक्त कर डालता हैं?३ | पहला भाग अल्प 
कालबेय और दूसरा बहु-कालवेद्य ( अल्प स्थितिक और दीं स्थितिक ) होता 
है। इस प्रकार यहाँ दोनो स्थितियो के बीच में व्यवधान ( अन्तर ) हो जावा 
है। पहला पुल्ल भोग लिया जाता है| ( उदीरणा द्वारा शीघ्र उदय में आर नष्ट 
हो जाता है ) दूसरा पुज्न उपशान्त ( निरूद्ध-उदय ) रहता है। ऐसा होने 
पर चौथे चरण में ( अन्तर-करण के पहले समय में ) औपशमिक सम्यग्‌ दर्शन 
प्रगट होता है *5 | 
यथा प्रवृत्ति +-- 
अनादि काल से जेसी ग्रव॒ृति है बैसी की बैंसी बनी रहे वह “यथा ग्रव्ृति! 
है | संसार का मूल मोह-कर्स है | उसके वेय परमाखझु दीघं-स्थितिक होते हैं, 
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तबतक “यथाप्रवृत्ति' करण से आगे गति नहीं होती। अकाम-निर्जरा तथा 
भवस्थिति के परिपाक होने से कपाय मन्‍्द होता है। मोह-कर्स की स्थिति 
देशोन क्रोड़ाक्रोड़ सागर जितनी रहती है, आशुवर्जित शेष कमों की मी इतनी 
ही रहती है, तव परिणाम-शुद्धि का क्रम आगे वढ़ता है। फल स्वरूप “अपू्ये 
करण होता है--पहले कभी नहीं हुईं, बेसी आत्म-दर्शन की प्रेरणा होती है। 
किन्तु इसमें आत्म-दर्शन नहीं होता | यह धारा और आगणे बढ़ती है---अनि- 
चृत्तिकरण होता है ] यह फल-प्राप्ति के विना निद्तत्त नहीं होता | इसमें आत्म- 
दर्शन हो जाता है। 
मार्ग लाम 

पथिक चला | मार्ग हाथ नहीं लगा | इधर-उधर भटकता रहा | आखिर 
अपने आप पथ पर आ गया | यह नेसर्गिक भार्ग-लाभ हैं | 

दूसरा पथश्रष्ट व्यक्ति इधर उधर भटकता रहा, मार्ग नहीं मिला) इतने 
में दूसरा व्यक्ति दीखा | उससे पूछा और मार्ग मिल गया | यह आधिगुमिक 
मार्ग-लाम है | 
आरोग्य लाम 

रोग छुआ | दवा नहों ली। रोग की स्थिति पकी | वह मिट गया | 
आरोग्य छुआ | यह नैसर्गिक आरोग्य-लाम है। 

रोग छुआ | सहा नहीं गया | वैद्य के पास गया। दवा ली, वह मिट 
गया | यह प्रायोगिक आरोग्य-लास है। 
सम्यग दर्शन-लाम 

अनादि काल से जीव संसार में श्रमण करता रहा। सम्यग,-दर्ज़न नहीं 
हुआ--आत्म-विकास का मार्ग नहीं मिला | संसार-अश्रमण की स्थिति पकी। 
घिसते-घिसते पत्थर चिकना; गोल बनवा है, वैसे थपेड़े खाते-खाते कर्मावरण 
शिथिल छुआ, आत्म-दर्शन की रुचि जाग उठी | यह नैंसर्गिक सम्यग_ दर्शन 


लाभ है | 
कष्टो से तिलमिला उठा। चिविध ताप से संतस्त हो गया। शान्ति का 


उपाय नहीं सूका | मार्ग-द्रष्ठा का योग मिला, प्रयक्ष किया | करे का आवरण 
हटा | आत्म-दर्शन की रुचि जाग उठी। यह आधियगमिक सम्यगू दशन 
लाम है | ॥$ 


३२ ] जैन दर्शन में आचार सोमांसा 
अन्तर मुहूर्त के बाद 


आओपशमिक सम्यग दर्शन अल्यकालीन ( अन्तसहूतेते स्थितिक ) होता है 


दवा छुआ रोग फिर से उसर आता है। अन्तर झुद्दूस के लिए. निरुद्ोदव 
किए हुए, दर्शान-मोह्द के परमाणु काल-मवयाँदा पूर्ण होते ही फिर सक्तिय वन 
जाते हैं| थोड़े समय के लिए जो सम्वगू दर्शनी बना, वह फिर मिथ्वा- 
दर्शनी बन जाता है। रोग के परमाणुओं को निर्मूल नष्ट करने वाला सदा के 
लिए स्वस्थ बन जाता है| उनका शोधन करने वाला भी उनसे अस्त नहीं 
होता | किन्तु उन्हें दवाये रखने वाला हरदम खत्तरे में रहता है। ओऔपशमिक 
सम्यगू्‌ दर्शनी इस तीसरी कोटि का होता है। ओऔपशमिक सम्बग दर्शन के 
बारे में दो परम्पराए हैं--(१ ) सैद्धान्तिक और (२) कर्म-अन्थिक | 
'सिद्धान्त-पक्षु की मान्यता यह है कि ज्ञायौपशमिक सम्यय्‌ दर्शन पाने वाला 
व्यक्ति ही अपूर्व करण में दर्शन-मोह के परमाझुआओ का चि-पुज्लीकरण करता है। 
ओऔपशमिक सम्पण्‌ दर्शनी औपशमिक सम्यण्‌ दर्शन से गिरकर मिथ्या दर्शनों 
होता है | 


कर्सभन्थ का पक्ष है--अनादिमिथ्यवा हदृष्टि अन्तर-करण में औपशमिक- 
सम्यग्‌ दर्शन या दर्शन-मोह के परमाणुओं को त्रि-पुल्नीकृत करता है | उस 
आउन्तर्‌ मौहूर्तिक सम्यग्‌ दर्शन के बाद जो पुज्ष अधिक ग्रमावशाली होता है, 
वह उसे प्रभावित करता है। ( जिस पुज्न का उदव होता है, उसी दशा सें 
वह चला जाता है ) अशुद्ध पुल्न के प्रभावकाल ( उदय ) में वह मिथ्या-दंर्शनी, 
अधें-विशुद्ध पुल्न के प्रभाव-काल में सम्बग्‌ मिथ्या दर्शनी और छुद्ध पुद्ञ के 
प्रभाव-काल मे सम्बग्‌ दशेनी बन जाता है। 


सिद्धान्त-पक्त में पहले ज्ञायौपशमिक सम्बग्‌ दर्शन ग्रात्त होता है--ऐसी 


मान्यता है| कर्स-अन्थ पक्ष से पहले औपशमिक सम्वग्‌ दर्शन प्रास ढोता है--- 
यह माना जाता है | 





कई आचाये दोनों विकल्पो को सान्‍य करते हैं। कई आचाये कज्षायिक- 
सम्यक-दर्शन भी पहले-पहल प्रास होता है--ऐसा मानते हैं) सम्बगू दर्शन 
का आदि-अनन्त विकल्प इसका आधार है। 


जेन दर्शन में आचार मीसांसा [ २३ 


क्षायौपशमिक सम्यग्‌ दर्शनी ( अपूर्व करण में ) ग्रन्थि भेद कर मिथ्यात्व- 
मोह के परमाणुओं को तीन पुजलों में वांट देता हैं :--- 

( १ ) अछाड पुझ्च--बह पूर्ण आवरण है। 

(२ ) अ्ंशुद्ध पुज्च--वह अर्थावरण है | 

(३ ) शुद्ध पुल्ल--यह पारदर्शक है | 
तोन पुल्न 

(१ ) मैला कपड़ा, कोरे जल से घुला कपड़ा और साबुन से घुला 
कपड़ा | 


( २ ) मैला जल, थोड़ा स्वच्छ जल ओर स्वच्छ जल | 

( ३ ) सादक द्रव्य, अर्धशोधित मादक द्रव्य और पूर्ण-शोघधित मादक 
द्रव्य | 

जैसे एक ही वस्तु की ये तीन-तीन दशाए हैं, वैसे ही दर्शन-मोह के 
परमाणुओं की भी तीन दशाए होती हैं। आत्मा का परिणाम अशुद्ध होता है, 
तव वे परमाणु एक पुञ्ञ में ही रहते हैं। उनकी सादकता सम्यगू दर्शन को 
मृढ़ बनाए, रखती है। यह मिथ्यात्व-दशा है। आत्मा का परिणाम कुछ शुद्ध 
होता है ( मोह की गांठ कुछ ढीली पड़ती है ) तव उन परमाणुओं का दो 
रूपों में पु्नीकरण होता है--( १) अशुद्ध (२) अधे शुद्ध। इसरे 
पुज्ञ में मादकता का लोहावरण कुछ टूटता है, उसमें सम्यग्‌ दर्शन की कुछ 
पारदर्शक रेखाए' खिंच जाती हैं | यह सम्यग्‌ मिथ्यात्व ( मिश्र ) दशा हैं। 

आत्मा का परिणाम शुद्ध होता हैं, उन परमाणुओ की मादकता धो 
डालने में पूर्ण होता है, तव उनके तीन पुञ्ञ बनते हैे। तीसरा पुल्ल शुद्ध 
होता हैं। 

क्षायौपशमिक सम्यग्‌ दर्शनी पहले दो पुझ्लों को निष्किय बना देता हैं *५| 
तीसरे पुल्न का उदय रहता है, पर वह शोधिव होने के कारण शव्ति-दीन बना 
रहता है| इसलिए, यथार्थ दर्शन में बाघा नहीं डालता | मैले अभ्रक या काच 
में रही हुईं बिजली या दीपक पार की वस्तु को प्रकाशित नहीं करती | रह 
खाफ कर दिया जाए, फिर वे उनके प्रकाश-असरण में वाघक नहीं बनते | बसे 
ही शुद्ध पुल्न रुम्यगू दर्शन को मूड़ वनाने वाल्ले परमाणु हैं। किन्त परिणाम« 
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शुद्धि के द्वारा उनकी मोहक-शक्ति का मालिन्य घुल जाने के कारण वे आत्म- 
दर्शन में सम्मोह पेदा नहीं कर सकते | 

क्षायिक-पसम्यक्त्वी दर्शन-मोह् के परमाणुओ को पूर्ण रूपेण नष्ठ कर 
डालता है। वहाँ इनका अस्तित्व भी शेष नहीं रहता। यह वास्तविक या 
सर्व-विशुद्ध सम्यग्‌ दर्शन है। पहले दोनो ( औपशमिक और क्षायौपशमिक ) 
प्रतिघाती हैं, पर अप्रतिपाती हैं | 
मिथ्या दर्शन के तीन रूप 

काल की दृष्टि से मिथ्या दर्शन के ततीन विकल्प होते हैं :-- 

( १ ) अनादि अनन्त (२ ) अनादि-सान्‍्त ( ३ ) सादि-सान्त | 

( १ ) कभी सम्यग दर्शन नहीं पाने वाले ( अभव्य या जाति भव्य ) 
जीवों की अपेक्षा मिथ्या दर्शन अनादि-अनन्त हैं । 

(२ ) पहली बार सम्ययग दर्शन प्रगट छुआ, उसकी अपेक्षा यह अनादि- 
सान्‍्त है | 5 

(३ ) प्रतिपाति सम्यग दर्शन ( सम्यग्‌ दर्शन आया और चला गया ) 
की अपेक्षा वह सादि-सान्त है | 
सम्यग्‌ दर्शन के दो रूप 


सम्यग्‌ दर्शन के सिर्फ दो विकल्प बनते हैं : 

( १ ) सादि-सान्त ( २) सादि-अनन्त | प्रतिषपांति ( औषशमिक और 
क्ञायौपशमिक ) सम्यग्‌ दर्शन सादि-सान्त हैं। अम्रतिपाति ( क्ञायिक )-- 
सम्यग्‌-दर्शन सादि-अनन्त होता है | 

मिथ्या दर्शनी एक बार सम्यग्‌ दर्शनी बनने के बाद फिर से मिथ्या दर्शनी 

बन जाता है। किन्त्र अनन्त काल की असीम मर्यादा तक वह मिथ्या 
दर्शनी ही बना नहीं रहता है, इसलिए मिथ्या दर्शन सादि-अनन्त नहीं होता | 
सम्यग्‌ दर्शन सहज नहीं होता। वह विकास-दशा में प्रास होता है, 
इसलिए, वह अनादि-सान्त और अनादि-अनन्त नहीं होता | 
सम्यग्‌ दर्शन और पुञ्ल 


-« ६ १ ) क्षाग्निक सम्यगू दर्शनी अपुज्ञी होता है। उसके दर्शन-मतेह के 
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परमाणुओं का पुज्ञ होता ही नहीं । बह कजक्षपक्र ( उनको खपाने चाला--नष्ट 
करने वाला ) होता है। 
(२ ) मिथ्या दर्शनी एक पुज्नी होता हे। वर्शन-मोह के परमाणु उसे 
सघन रुप में प्रभावित किये रहते 
( ३ ) सम्बग्‌ मिध्या दर्शनी डिपुदञ्जी होता है। दर्शन-मोह के परमारमुओ 
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का झोधन करने चल पड़ता है | किनन्‍म पूरा नहीं कर पाता, यह उस समय की 


शी 


व्शा है। 

(४ ) जक्ञषायोपशमिक-सम्बक दर्शनी त्रिपुजी होता है। प्रकागन्तर से 
मिध्यात्व मोह के परमाणु ज्षीण नहीं होते, उसी दशा में सम्बग्‌ दृष्टि ( क्षायो- 
है| मिथ्यात्व पुज्ज के क्षीण होने पर 
पर एक पुज्जी और सम्यक्‍्त्व-पुञ्न के 


पशुमिक सम्बस दृष्टि ) त्रिपुज्जी होता 
वह हिपुज्जी, मिश्र पुत्ज के क्षीण होने 
क्ञीण होने पर अपुच्जी ( क्ञाबिक सम्बग्‌ दृष्टि ) बन जाता है। 


वर्शन-मोह के परमाणुझ्नो का पुब्जीकरण, उनका उदब ओर संक्रमण 
परिणाम-घारा की अशुद्धि, अशुद्धि-अल्पता और शुद्धि पर निर्भर है| 

परिणाम शुद्ध होने हैं मोह का दबाव दीला पड़ जाता है] तब शुद्ध पुज्ज 
का उठय रहता है| परिणाम कुछ शुद्ध होते हैं ( मोह का दवाव कुछ ढीला 
पड़ता है ) तब अर्ध-शुद्ध पुत्न का उठब रहता है। परिणाम अशुद्ध होते हैं 
( मोह का दबाव तीत्र होता है ) तब अशुद्ध-पुल्ज का उठय रहता है। 

मिध्यात्व परमाणुओं की तिपुज्जीकृत अवस्था मे जिस पुज्ज की प्रेरक 
परिणाम-धारा का प्रावल्य होता है, वह दूसरे को अपने में संक्रान्त कर लेती है। 
सम्वग्‌ दृष्टि शुद्धि की जागरणोन्सुख परिणाम-धारा के छारा मिथ्यात्व पुज्ज 
को मिश्र पुज्ज में और जाण्त परिणाम-धारा के दारा उसे सम्यक्त्व पुज्ज में 
संक्रान्त करता है | तात्पय यह है कि मिथ्वात्व पुज्ज का संक्रमण मिश्र पुड्ज 
और सम्बक्त्व पुञ्ज दोनों में होता है । 

मिश्र पुम्ज का संक्रमण मिथ्यात्व और सम्यकत्व--इन दोनो पुष्जों मे 
होता है। मिथ्या दृष्टि सम्यक्‌ मिथ्यात्व पुज्ज को मिथ्यात्व पुष्ज में संक्रान्त 
करता है | सम्बक्त्वी उसको सम्यक्त्व पुञ्ज में संक्रान्त करता है] सिश्र-द्ृष्ठि 
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गमथ्यात्व पुज्ज को सम्यक्‌ भिथ्यात्व पुज्ज में संक्रान्त कर सकता है। पर 
सम्यकत्व पुज्ज को उससें संक्रान्त नहीं कर सकता | 
व्यावहारिक-सस्यग्‌ दर्शन 


सम्यग्‌ दर्शन का सिद्धान्त सम्प्रदाय परक नहीं, आत्मपरक है। आत्मा 
अम्लुक मर्यादा तक मोह के परमाणुओं से विश्युक्त हो जाती है, तीत्र कषाय 
( अनन्तानुबन्धी चतुष्क ) रहित हो जाती है, तब उसमें आत्मोन्छ्ुखता 
( आत्म-दर्शन की प्रवृत्ति ) का भाव जाण्त होता है। यथाथे में वह ( आत्म- 
दर्शन ) ही सम्बग दशौन है| जिसे एक का सम्यग्‌ दर्शन होता है, उसे सबका 
सम्यग्‌ दर्शन होता है। आत्मदर्शी समदर्शी हो जाता है और इसलिए वह 
सम्यक्‌ दर्शी होता है | यह निश्चय-दृष्टि की बात है और यह आत्मानुभेय 
या स्वानुमवगम्य है। सम्यग्‌ दर्शन का व्यावहारिक रूप तत्त्व श्रद्धान है *६| 
सम्यग्‌ दर्शी का संकल्प 

कषाय की मन्दता होते ही सत्य के प्रति रुचि तीत्र हो जाती है। उसकी 
गति अतथ्य से तथ्य की ओर, असत्य से सत्य की ओर, अबोधि से बोधि की 
ओर, अमार्ग से मार्ग की ओर अज्ञान से ज्ञान की और अक्रिया से क्रिया की 
ओर, मिथ्यात्व से सम्यकत्व की ओर हो जाती है। उसका संकल्प ऊध्वे सुखी 
ओर आत्मलक्षी हो जाता है *०| 
व्यावहारिक सम्यग्‌ दर्शन की स्वीकार-विधि 


लोक में चार मंगल हैं ( १ ) अरिहन्त** (२ ) सिद्ध** ( ३ ) साधु 
( ४ ) केवली माषित धर्म २९| 

चार लोकोत्तम हैं--( १ ) अरिहन्त (२) सिछ ( ३ ) साधु ( ४ ) केवली- 
भाधित धर्मे | 

चार शरण्य हैं--मैं ( १ ) अरिहनत की शरण लेता हूँ ( २) सिद्ध की 
शरण लेता हैँ। ( ३ ) साधु की शरण लेता हूँ (४ ) केवली माषित धर्म की 
शरण लेता हूँ २१९| जिसमें अरिहन्त देव, सुसाधु-युरु और तत्त्व-घर्म की यथार्थ 
श्रद्धा है, उस सम्यक्त्व को मैं यावज्जीवन के लिए, स्वीकार करता हूँ **| यह 
दश्शेन-पुरुष के व्यावह्मरिक सम्यग्‌ दर्शन के स्वीकार की विधि है २१] इसमें 
उसके सत्य संकल्प का ही स्थिरीकरण है | 
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दर्शन-चुद के लिए. साधना, साधक ओऔर सिद्ध से बढ़कर कोई सत्य नहीं 
होता ?४| इसलिए वह उन्हीं को मंगल” लोकोत्तम मानता है और उन्हीं की 
शरण स्वीकार करता है| यह व्यक्ति की आस्था वा व्यक्तिवाद नहीं, किन्तु 


लाने वाली प्रवृति उसका आचार ओर दोप लाने 





वाली प्रधत्ति उनका अतिचार होती है। ये व्यावहारिक निमित्त हैं, सम्यश्‌ 


सम्बगू दशन के आचार आठ हँ*०४- 
७ ४ देय... 
£ ) निःशंक्तत -**--“सत्व में निश्चित विश्वास । 


पी 


निःकाकज्षित---**- मिथ्या विचार के स्वीकार की अरुचि | 

विंचिकित्सा--- *सत्वाचग्ण के फल में विश्वास | 

अमृद्-दण्दि - *-:४४०*असत्य और असत्याचरण की महिमा के प्रति 
अनाकर्पण, अब्वामोह | 


(५ ) उपयृहण --०*-०-*-:म्आत्म-ग्रण की वृद्धि | 
(६ ) न्थिरीकरण -**-*०-- सत्य से डगमगा जाए, उन्हें फिर से सत्य मे 
स्थापित करना | 
( ७ ) वात्सल्ब॒ ८-०० *-*--सत्य धर्मों के प्रति सम्मान-भावना, सतल्याचरण 
का सहयोग | 
( ८ ) प्रभावना+ ०२००९ *०** ४:्प्रसावकरंस से सत्य के महात्म्य का प्रकाशन | 
पांच अतिचार 
( १ ) शंका -*-*सत्य में संदेह | 
(२ ) काइज्षा-**मिथ्याचार के स्वीकार की अमिलापा | 
( ३ ) विचिकित्सा--*सत्वाचरण की फल-प्राप्ति में संदेह | 
( ४ ) परपाखण्ड-ग्रशंसा "इतर सम्प्रदाय की प्रशंसा | 
( ४ ) परपापण्ड-संस्तव**"*इतर सम्पदाव का परिचय | 


श्प] जैन दशन में आचार मीमांसी 


सम्यग्‌-दर्शान की व्यावहारिक पहिचान 

सम्यग्‌ दर्शन आध्यात्मिक शुद्धि है। वह बुद्धिगम्य वस्तु नहीं है। फिर भी 
उसकी पहिचान के कुछ व्यावहारिक लक्षण बतलाए हैं। 

सम्यक्त्व श्रद्धा के तीन लक्षण **5 ३--- 

( १ ) परमार्थ संस्तव-**परम सत्य के अन्वेषण की रुचि | 

(२ ) सुदृढ़ परसाथे सेवन---परम सत्य के उपासक का संसर्ग या मिलते 
हुए. सत्य का आचरण 

( ३ ) कुदर्शन वर्जना--कुमार्ग से दूर रहने की दृढ़ आस्था | 

सत्यान्वेषी या सत्यशील और असत्यविरत जो हो तो जाना सकता है कि 
बह सम्यगू दशन-पुरुष है। 
पांच लक्षण 

( १ ) शम---कघाय उपशमन 

(२ ) स्वेग-- “मोक्ष की अभिलाषा 

( ३ ) निवेद--*संसार से विरक्ति 

( ४ ) अनुकम्पा -**प्राणीमात् के प्रति कृपाभाव, सर्वभूत मैत्री- 

आत्मोपम्यभाव | 

( ५ ) आस्तिक्य--*आत्मा सें निष्ठा। 
सम्यक्‌ दर्शन का फल 

गौतम स्वामी ने पूछा--भगवन्‌ | दर्शन-सम्पन्नता का क्‍या लाभ है १ 

भगवानू--गौतम | दर्शन-सम्पदा से विपरीत दर्शन का अन्त होता है। 
दर्शान-सम्पन्न व्यक्ति यथार्थ द्रष्टा बन जाता है। उसमें सत्य की लौ जलती है, 
चह फिर बुकती नहीं | वह अनुत्तर-ज्ञान धारा से आत्मा को भावित किए, 
रहता है। यह आध्यात्मिक फल है। व्यावह्यारिक फल यह है कि सम्यग्‌ 
दर्शी देवगति के सिवाय अन्य किसी भी गति का आयु-बन्ध नहीं करता २० | 
महत्त्व 
.._ भगवान्‌ महावीर का दर्शन गुण पर आश्रित था। उन्होने बाहरी 
सम्पदा के कारण किसी को महत्त्व नही दिया | परिवर्तित थुग में जैन धर्म भी 
जात्याश्नित होने लगा | जाति-मद से मदोन्‍्मत्त बने लोग समान धर्मी माइ- 
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यो की भी अवहेलना करने लगे ] ऐसे समय में व्यावह्या रिक सम्यग्‌ दर्शन की 
व्याख्या और विशाल वनी ] आचार्य समनन्‍्त भद्र ने मद के साथ उसकी 
विसंगति बताते हुए. कहा है--“जो धार्मिक व्यक्ति अष्टमद्‌ (१) जाति 
(२) कुल (३) वल (४) रूप (५) शरुत (६) तप (७) ऐश्वर्य (८) लाम से उन्‍्मत्त 
होकर धर्मस्थ व्यक्तियों का अनादर करता है, वह अपने आत्म-धघर्म का 
अनादर करता है। सम्बग दर्शन आदि धर्म को घर्मात्मा ही धारण करता है। 
जो धर्मात्मा है, वह महात्मा है| धार्मिक के विना धर्म नही होता। सम्यगू 
दर्शन की सम्पटा जिसे मिली है, वह मंगी भी देव है। तीर्थंकरों ने उसे देव 
माना है| राख से ढकी हुई आग का तेज तिमिर नहीं बनता, वह ज्योतिपुत्ज 
ही रहता हे२<। 

आचार्य भिक्छु ने कहा है ;--- 

वे व्यक्ति विरले ही होते हैं, जिनके घट में सम्यकत्व रम रहा हो | जिस 
के छुदय में सम्बकत्व-सूर्य का उदय होता है, वह ग्रकाश से भर जाता है, 
उसका अन्धकार चला जाता है। ह ह॒ 

सभी खानों में हीरे नहीं मिलते, सर्वत्र चन्दन नहीं होता, रल्न-राशि 
सर्वत्न नहीं मिलती, सभी सर्प 'मणिघर”ः नहीं होते, सभी लव्धि ( विशेष 
शक्ति ) के धारक नही होते, वन्‍्धन-मुक्त सभी नही होते, सभी सिंह "केसरी? नही 
होते, सभी साधु 'साथ्ुु! नही होते, उसी प्रकार सभी जीव सम्यक्त्वी नही होंते। 

नव-तत्त्व के सही श्द्धान से मिथ्यात्व ( १० मिथ्यात्व ) का नाश होता 
हैं | यही सम्यकत्व का प्रवेश-द्वार है | 

सम्बकत्व के आजाने पर श्रावक-घर्म या साधु-धर्म का पालन सहज हो 
जाता है, कर्म-वन्धन टूटने लगते हैं और वह शीघ्र ही मुक्त हो जाता है | 

वथ्य ( भावों श्रुव सत्यों ) की अन्वेषणा, ग्रासि ओर प्रतीति जो है, वह 
सम्यकत्व है, वह व्यावह् रिक सम्बग दर्शन की परिसापा है। इसका आधार 
तत्वों की सम्बगृ-श्रद्धा है | दर्शन-पुरप की तत्त्व-अद्धा अपने आप सम्यक्‌ हो जाती 
है। तत्व श्रद्धा का विपर्यय आग्रह और अमिनिवेश से होता है | अमिनिवेश 
का हेतु तीव कपाय है | दर्शान-पुरुप का कपाय मन्द हो जाता है, उसमें आअह 
का भाव नहीं रहता | वह सत्य को सरल और सहज भाव से पकड़ लेता है | 


न 
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ध्रुव सत्य 

विश्व के सर्व सत्यो का समावेश दो घ्रुब सत्यों--चेवन और अचेतन में 
होता है| शुद्ध-तत्त्व दृष्टि से चेतन और अचेतन--ये दो ही तत्त्व हैं। 

इनके छुद भेद विश्व की व्यवस्था जानने के लिए होते हैं। इनके नव 
सेद आत्म-साधना की साधक-बाघक दशा और साहित्य की मीमांसा के हेतु 
किए, जाते हैं। 
जैन दर्शन के ध्रुवसत्य 


सम्यग्‌ दर्शन के आधार भूत तत्व :--- 

(१) आत्मा है (२) नित्य है (३) कर्ता है (४) भोक्‍ता है (५) बनन्‍्ध 
है (६) मोक्ष है । 

विश्व-स्थिति के आधार भूत तत्त्व +--- 

(१) पुनर्जेन्म -- जीव मरकर पुनरषि बार-बार जन्म लेते हैं। 

(२) कम-बन्ध--जीव सदा ( प्रवाह रूपेण अनादि काल से ) निरन्तर 
कर्म वॉधते हैं। 

(३) मोहनीय कमं-बन्ध--जीव सदा ( प्रवाह रूपेण अनादि काल से ) 
निरन्तर मोहनीय कम बांधते हैं । 

(४) जीव अजीव का अत्यन्तामाव--ऐसा न हुआ, न भाव्य है और न 
होगा कि जीव अजीव हो जाए और अजीव जीव हो जाए। 

( ५ ) चस-स्थावर--अविच्छेद--ऐसा न तो हुआ, न भाव्य है और न 
होगा कि गतिशील ग्राणी स्थावर बन जाए;,| और स्थावर प्राणी गतिशील बन 
जाए | 

( ६ ) लोकालोक प्रथक्त्व--ऐसा न तो हुआ, न माव्य है और न होगा 
कि लोक अलोक हो जाए, और अलोक लोक हो जाए । 

( ७ ) लोकालोक अन्योन्याग्रवेश--ऐसा न तो हुआ, न भाव्य है और 
न होगा कि लोक अलीोक में प्रवेश करे और अलोक लोक में प्रवेश करे । 

(८ ) लोक और जीवों का आधार-आंधेय सम्बन्ध--जितने क्षेत्र का 


नाम लोक है, उतने क्षेत्र में जीव हैं और जितने क्षेत्र में जीव हैं, उतने क्षेत्र का 
नाम लोक है | 
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(६ ) लोक-मर्यादा--जिलने क्षेत्र में जीव और पुदूगल गति कर सकते हैं, 
उतना क्षेत्र 'लोक' है और जितना क्षेत्र लोक है; उतने छेत्र में जीव और 
पुदू्गल गति कर सकते हैं। 

(१०) अलोकगति कारणाभाव---लोक के सब अन्तिम भागों में आवद्ध- 
पाषश्टव॑-स्प्॒प्ट पुदूगल हैं | लोकान्त के पुद्गल स्वभाव से ही रूखे होते हैं। वे 
गति में सहायता करने की स्थित्ति में संघटित नही हो सकते | उनकी सहायता 
के बिना जीव अलोक में गति नहीं कर सकते 
असम्माव्य कार्य * * 


( १ ) अजीव को जीव नहीं बनाया जा सकता | 

(२ ) जीव को अजीब नहीं वनाया जा सकता। 

( ३ ) एक साथ दो भाषा नही बोली जा सकती | 

(४ ) अपने किए. कमा के फलो को इच्छा-अधीन नहीं किया जा 
सकता | 


(५ ) परमाणु तोड़ा नहीं जा सकता | 

(६ ) अलोक में नही जाया जा सकता | 

सर्वत्र या विशिष्ट योगी के सिवाय कोई भी व्यक्ति इन तत्त्वों का 
साज्षात्कार नहीं कर सकता ४९] 

( १ ) धर्मं-( गति-तत्त्व ) 

( २ ) अधरम ( स्थिति-तत्त्व ) 

( ३ ) आकाश 

(४ ) शरीर रहित जीव 

( ५ ) परमाणु 

(६ ) शब्द 

पारमार्थिक सत्ता--- 

( १ ) ज्ञाता का सतत अस्तित्व **| 

( २ ) ज्ञेय का स्वतन्त्र अस्तित्व वस्तु-ज्ञान पर निर्भर नहीं है ४7] 

६ ३ ) ज्ञाता और ज्ेग्न में योग्य सम्बन्ध | 
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(४ ) वाणी में ज्ञान का प्रामाणिक प्रतिविम्ब--विचारों या- लक्ष्यो की 
अभिव्यक्ति का यथार्थ साधन ४३] 

(५) ज्ञेय ( संवेद्य या विपय ) और ज्ञातू (संबित्‌ या विपयी ) के 
समकालीन अस्तित्व, स्वतन्त्र-अस्तिव॒ तथा पारस्परिक सम्बन्ध के काग्ण 
उनका विषयविपयीभसाव | 
चार सिद्धान्त 

( १ ) पदार्थमात्र--परिवतेनशील है। 

(२ ) सत्‌ का सर्वधा नाश और सर्वथा असत्‌ का उत्पाद नहीं होता | 

(३ ) जीव और पुदूगल में गति-शक्ति होती है। 

( ४ ) व्यवस्था वस्ठु का मूल भूद् स्वभाव है। 

इनकी जड़वाद के चार सिद्धान्तों से ठुलना कीजिए | 

( क ) ज्ञाता और ज्ञेय नित्य परिवरतेनशील हैं | 

( ख ) सद्‌ वस्तु का सम्पूर्ण नाश नहीं होता--पूर्ण अभाव में से सदू वस्तु 

उत्पन्न नहीं होती | 

(ग॒ ) प्रत्येक वस्तु सें स्वभाव-सिद्ध गति-शक्ति किवा परिवतेनशक्ति 

अवश्य रहती है | 

( घ ) रचना, योजना; व्यवस्था, नियमबद्धता अथवा सुसंगति वस्तु का 

मूलभूत स्वभाव है ४*| 
सत्य क्या है 


भगवान्‌ ने कहा--सत्य वही है, जो जिन-प्रवेदित है--प्रत्यक्ष अनुभूति 


छारा निरूपित है ४५] यह यथार्थवाद है, सत्य का निरूपण है किन्तु यथार्थता 
नही है--सत्य नहीं है | 


जो सत्‌ है, वही सत्य है--जो है वही सत्य है, जो नहीं है वह सत्य 
नही है। यह अस्तित्व--सत्य, वस्तु-सत्य, स्वरूप-सत्य या ज्षेय सत्य है। 
जिस वस्तु का जो सहज शुद्ध रूप है, वह सत्य है। परमाणु परमाणु रूप में 
सत्य है। आत्मा-आत्मा रूप में सत्य है। धर्म, अधर्म, आकाश भी अपने 


रूप में सत्य हैं |] एक वर्ण, गन्ध, रस और स्पश वाला | अविमाज्य पुदूगल-- 
यह परमाणु का सहज रूप्र सत्य है ॥ वहुत सारे परमाणु मिलते हँ--स्कत्घ वन 
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जाता है, इसलिए परमाणु पूर्ण सत्य ( त्रैकालिक सत्य ) नही है |] परमाणु- 
दशा में परमाणु सत्य है। भूत-भविष्यत्‌ कालीन स्कन्‍ध की दशा में उसका 
विभक्त रूप सत्य नहीं है। 

आत्मा शरीर-दशा में अर्थ सत्य है । शरीर, वाणी, मन और श्वास 
उसका स्वरूप नही है। आत्मा का स्वरूप है--अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, 
अनन्त वीर्य ( शक्ति ), अल्प | सरूप ( सशरीर ) आत्मा वतंमान पर्याय की 
अपेक्षा सत्य है ( अर्थ सत्व है )। अरूप ( अशरीर, शरीरमुक्त ) आत्मा पूर्ण 
सत्य ( परम सत्य या त्रेकालिक सत्य ) है| धर्म, अधर्म और आकाश (इन 
तीनो तत्त्वों का वेभाविक रूपानतर नहीं होता | ये सदा अपने सहज रुप में ही 
रहते हँ---इस लिए ) पूर्ण सत्य हैं | 
साध्य-सत्त्य 


साध्य-सत्य स्वरूप-सत्य. का ही एक प्रकार है। वस्तु-सत्य व्यापक है। 
परमाणु में ज्ञान नही होता, अतः उसके लिए कुछ साध्य भी नही होता | वह 
स्वाभाविक काल मर्यादा के अनुसार कभी स्कन्ध में जुड़ जाता है ओर कभी 
उससे विंलग हो जाता है। 


आत्मा ज्ञानशील पदार्थ है| चिभाव-दशा (शरीर-दशा ) में स्वभाव 
( अशरीर-दशा या ज्ञान, आनन्द और बी का पूर्ण श्रकाश ) उसका साध्य 
होता है। साध्य न मिलने तक यह सत्य होता है और उसके मिलने पर 
( सिद्धि के पश्चात्‌ ) वह स्वरूप-सत्य के रूप में बदल जाता है। 

साध्य-काल में मोक्षु सत्य होता है और आत्मा अधे-सत्य | सिद्धि-दशा 
में मोक्ष और आत्मा का अद्ठैत ( अभेद्‌ ) हो जाता है, फिर कभी सेद नहीं 
होता । इसलिए, मुक्त आत्मा का स्वरूप पूर्णु-सत्य है ( तैकालिक है, 
अपुनरावर्तनीय है ) | 

जैन-तत्त्व-व्यवस्था के अनुसार चेतन और अचेतन--ये दो सामान्य सत्य 
हैं। ये निरपेक्ष स्वरूप-सत्य हैं। गति-हेतुकता, स्थिति-हेतुकता, अवकाश- 
हेतुकता, परिवतंन-हेतुकता और अहण ( संयोग-वियोग ) की अपेक्षा--विभिन्‍न 
कार्या और गुणों की अपेक्षा घ्म, अधर्म, आकाश, काल और पुदूगल--अचेतन 
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के ये पांच रूप ( पांच द्रव्य ) और जीव, ये छटद्द सत्य हैं। ये विभाग-सापेन्नष 
स्वरूप सत्य हैं। 

आखव ( बन्ध-हेतु ), संवर ( बन्धन-निरोध ) नि्जरा (बन्धन-क्षय हेतु )-- 
ये तीनो साधन-सत्य हैं। मोक्ष साध्य-सत्य है। बन्धन-दशा में आत्मा के ये 
चारों रूप सत्य हैं। मुक्त-दशा में आखव भी नहीं होता, संबर भी नहीं होता, 
निजरा भी नहीं होती, साध्यरूप मोक्ष भी नहीं होता, इसलिए वहाँ आत्मा 
का केवल आत्मरूप ही सत्य है | 

आत्मा के साथ अनात्मा ( अजीव-पुदूगल ) का सम्बन्ध रहते हुए, उसके 
बन्ध, पुण्य और पाप से तीनो रूप सत्य हैं| सुक्त-दशा में बन्धन भी नहीं 
होता, पुण्य भी नही होता, पाप भी नहीं होता । इसलिए, जीव वियुक्त-दशा में 
केवल अजीब ( पुदूगल ) ही सत्य है | तात्पर्य कि जीव-अजीव की संयोग-दशा 
में नव सत्य हैं। उनकी वियोग-दशा मैं केवल दो ही सत्य हैं। 

व्यवहार-नय से वस्तु का वर्तमान रूप ( वैकारिक रूप ) भी सत्य है | 
निश्चय-नय से वस्तु का जैकालिक ( स्वाभाविक रूप ) सत्य है | 


तीन॑ 
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रहस्य की खोज 
7 हम क्या हैं? हमें क्या करना है १ हम कहाँ से आते हैं और कहा चले 
जाते हैं--जैन दर्शन इन प्रश्नो का समाधान प्रस्तुत करता है | इसके समाधान 
के साथ-साथ हमें यह निर्णय भी कर लेना होगा कि जगत्‌ का स्वरूप क्‍या है 
ओर उसमें हमारा क्‍या स्थान है १ 

हमें अपनी जानकारी के लिए आत्मा, धर्म और कर्म की समस्याओं पर 
विचार करना होगा। आत्मा की स्वामाविक या विशुद्ध दशा धर्म है--जिसे 
संबर! और “निर्जरा'--अपूर्ण मुक्ति और पूर्ण सुक्ति कहते हैं। संवर!' 
आत्मा की वह दशा है, जिसमें विजातीय तत््व-कर्म-पुदूगल का उसके साथ 
संश्लेष होना छूट जाता है। पहले लगे हुए. विजातीय तत्त्व का आत्मा से 
विश्लेष या विसंबंध होता है, वह दशा है “निर्जरा!'। विजातीय-तत््व थोड़ा 
अलग होता है, वह आंशिक या अपूर्ण निर्जया होती है। विजातीय-तत्त्व 
सर्वथा अलग हो जाता है, उसका नाम है मोक्ष । 

आत्मा का अपना रूप मोक्ष है। विजातीय द्रव्य के प्रभाव से उसकी जो 
दशा बनती है, वह 'बैमाविक' दशा कहलाती है | इसके पोषक चार तत्त्व हैं--- 
आखतब, वन्‍्ध, पुण्य और पाप। आत्मा के साथ विजातीय तत्त्व एक रूप 
बनता है। इसे बन्ध कहा जाता है| इसके दो रूप है---शुम और अशुम | 
शुभ पुदूगल-स्कन्ध ( पुण्य ) जब आत्मा पर प्रभाव डालते हैं, तब बह मनोज्ञ 
पुदूगलो की ओर आहकृथ् होती है और उसे पौदुगलिक सुख की अनुभूति 
होती है। अशुभ पुदुगल-स्कन्धों ( पाप ) का प्रभाव इससे विपरीत होता है | 
उससे अभधिय, अमनोश् भाव बनते हैं। आत्मा में विजातीय तत्त्व के स्वीकरण 
का जो हेठ है, उसकी संज्ञा आखब' है| विभाव से स्वभाव में आने के 


लिए ये तत्व उपयोगी हैं। इनकी उपयोगिता के बारे में विचार करना 
छपयोगितावाद है । 


धर्म गति है, गति का हेतु या उपकारक 'घर्सः नामक द्रव्य है| स्थिति है, 
स्थिति का हेतु या उपकारक अधर्म? नामक द्रव्य है । आधार है, आधार का 
हैतु या छपकारक आकाश? नामक द्वव्य है| प्ररिवर्तन है, प्ररिवर्तन का हेतु या 
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उपकारक काल नामक तत्व है| जो मूते है वह 'पुदूगल? द्रव्य है। जिसमें 
चैतन्य है वह जीव हैं] इनकी क्रिया या उपकोरों की जो समष्टि है वह 
जगत्‌ है। यह भी उपयोगितावाद है। 


पदार्थों के अस्तित्व के बारे में विचार करना अस्तित्ववाद या वास्तविक- 


बाद कहलाता है। अस्तित्व की दृष्टि से पदार्थ दो हैं--चेतन और 
अचेतन | 
अस्तित्ववाद और उपयोगितावाद 

जैन-परिभाषा में दोनो के लिए एक शब्द है द्वव्यानुयोग” | पदार्थ के 
अस्तित्व और उपयोग पर विचार करने वाला समूचा सिद्धान्त इसमें समा 
जाता है। 


उपयोगिता के दो रूप हैं--आध्यात्मिक और जागतिक | नव तत््व की 
व्यवस्था आत्म-कल्याण के लक्ष्य से की हुई है, इसलिए यह आध्यात्मिक है। 
यह आत्म-मुक्ति के साधक, वाधक तत्वों का विचार है। कर्मंबद्ध आत्मा को 
जीव और कसे-मुक्त आत्मा को मोक्ष कहते हैं| मोक्ष साध्य है] जीव के वहाँ 
तक पहुँचने में पुण्य, पाप, बन्ध और आखव--ये चार तत्त्व वाधक हैं, संबर 
और निर्जरा--थे दो साधक हैं | अजीव उसका प्रतिपक्षी तत्त्व है। 

षड्द्रव्य की व्यचस्था विश्व के सहज-संचलन या सहज-नियम की दृष्टि 
से हुईं है। एक द्रव्य का दूसरे द्वव्य के लिए क्या उपयोग है, यह जानकारी 
हमें इससे मिलती है | 

वास्तविकतावाद में पदार्थ के उपयोग पर कोई विचार नहीं होता | सिर्फ 
उसके अस्तित्व पर ही विचार होता है, इसलिए वह 'परदार्थवाद! या आधि- 
भौतिकवाद' कहलाता है | 

दर्शन का विकास अस्तित्व और उपयोकः दोनों के आधार पर हुआ है | 
अस्तित्व और उपयोग दोनों प्रमाण द्वारा साथे गए, हैं। इसलिए प्रमाण, न्याय 
या तक के विकास के आधार भी यही दोनो हैं | पदार्थ दो प्रकार के होते हैं-- 
तक्ये+-हेतु गम्य और अतक्य--हेतु-अगम्य | न्‍्यायशास्त्र का सुख्य विषय है-- 
ग्रमाण-मीमांसा | तक्क-शास्त्र इससे मिन्‍न नहीं है | - बह श्ञान-विवेचन का. ही 
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एक अज्ञ है। प्रमाण दो हेँ--प्रद्यन्न और परोक्ष । तकं-गम्य पदार्थों की 
जानकारी के लिए, जो अनुमान है, वह परोक्ष के पांच रूपो में से एक है | 
पूव-धारणा की वधार्थ-स्म्रति आती है, उसे तक छारा साधनों की आव- 





श्यकता नहीं होती | वह अपले आप सत्य है--प्रमाण है] यथार्थ पहिचान 
प्रत्वभिज्ञा के लिए, भी यढी वात हैं| मैं जब अपने पूर्वा परिचित व्यक्ति को 


साज्षात्‌ पाता हूँ तब मुझे उसे जानने के लिए, तक आवश्यक नही होता। 


में जिसके यथार्थ ज्ञान और यथार्थ-चाणी का अनुमव कर चुका, उसकी 
वाणी को प्रमाण मानते समय चुके हेतु नही ढूंढ़ना पड़ेगा | यथाथ जानने 
वाला भी कभी और कहाँ भूल कर सकता है---बथाथ कहने वाला भी कभी 
ओर कहीं असत्य बोल सकता है--इस संभावना से यदि मैं उसकी प्रत्येक 
वाणी को तक की कसोटी पर कसे विना प्रमाण न मानू तो वह मेरी भूल 
होंगी। मेरा विश्वासी मुझे ठगना चाहे, वहाँ मेरे लिए. वह प्रमाणामास 
होगा | किन्तु तक का सहारा लिए, विना कही भी वह मेरे लिए प्रमाण न 
बने, यह केसे माना जाए. १ यदि यह न हो तों जगत्‌ का अधिकांश व्यवहार 
ही न चले १ व्यवहार में जहाँ व्यावद्ारिक आत्त की स्थिति है, वहाँ परमार्थ 
में पारमार्थिक आघप्त--त्रीतराग की । किन्तु तक से आगे विश्वास है अवश्य | 
आँख से जो में देखता हूँ | कान से जो खुनता हूँ, उसके लिए; सुके तक 
नहीं चाहिए | 
सत्व आँख और कान से परे भी है| वहाँ तक की पहुँच ही नहीं है | 
तक का क्षेत्र केवल कार्च-कारण की नियम वद्धता, दो वस्तुओं का 
निश्चित साहचर्य | एक के वाद दूसरे के आने का नियम और व्याप्य में 
व्यापक के रहने का नियम है | एक शब्द सें व्यासि है। वह सार्वेदिक और 
सार्वजिक होती है। वह अनेक काल और अनेक देश के अनेक्र व्यक्तियों के 
समान अनुभव दारा सृष्द नियम है | इसलिए उसे प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम 
आदि प्रमाण-परम्परा से झऊैचा या एकाधिकार स्थान नहीं दिया जा सकता 
अतकये आज्ञा-प्राह्म वा आगरम-गम्य होता है। 
निरूपण या कथन की विधि 
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निल्पण वस्छु का होता है। वद््तु के जितने रूप होते हैं उतने ही रूप 
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निरूपण के हो जाते हैं। संक्षेप में वस्तु के दो रूप हैं---आज्ञा-गम्य और 
हेतु-गम्य| आज्ञा-गम्य पदार्थ को आज्ञा-सिद्ध कहा जाए. और द्ेतु-गम्य 
पदार्थ को हेतु-सिद्ध, यह कथन-विधि की आराधना है। पदार्थ मातन्न को 
अगज्ञा-सिद्धथा हेतु सिद्ध कहा जाए, यह कथन-विधि की विराधना है? | 

सफल प्ररूपक वही होता है जो हेतु के पक्ष में हेववादी और आगम के 
पक्ष में आगम-वादी रहे * । 

ज्ञान का फल चारित्र है या यो कहिए कि ज्ञान चारित्र के लिए है| मूल 
वस्तु सम्यग्‌ दशन है जो सम्बग्‌ दर्शनी नही, वह ज्ञानी नही होता। ज्ञान के 
बिना चरण गुण नहीं आते | अशुणी को मोक्ष नहीं मिलता मोक्ष के बिना 
'निर्वाण ( स्वरूप-लाम या आत्यन्तिक शान्ति ) नही होतीं? | 

वह शान मिथ्या है, जो क्रिया या आचरण के लिए न हो। वह तक 
शुष्क है, जो अभिनिवेश के लिए, आये | चारित्र से पहले ज्ञान का जो स्थान 
है, वह चारित्र की विशुद्धि के लिए ही है। 

क्रियावाद का निरूपण वही कर सकता है, जो आत्मा को जानता है, 
लोक को जानता है, गति-आगति को जानता है, शाश्वत और अशाश्वत को 
जानता है, जन्म-मत्यु को जानता है। आखव और संवर को जानता है, दुःख 
ओर निर्जरा को जानता है *। 

क्रियावाद शब्द आत्म-दृष्टि का प्रतीक है। ज्ञान आत्मा का स्वरूप है। 
बह संसार दशा में आव्ृत रहता है | उसकी शुद्धि के लिए, क्रिया या चारित्र 
है। चारित्र साधन है, साध्य है, आत्म-स्वरूप का प्राहुर्भाव | साध्य की दृष्टि 
से ज्ञान का स्थान पहला है और चारित्र का दूसरा। साधन की दृष्टि से 
चारित्र का स्थान पहला है और ज्ञान का दइसरा। जब शुद्धि की प्रक्रिया 
चलती है, तब साधन की अपेक्षा प्रमुख रहती है। यही कारण है--दव्यानु- 
योग से पहले चरण-करणानुयोग की योजना हुईं है। 
दर्शन 

धम मूलक दर्शन का विचार चार प्रश्नो पर चलता है। 

(१) बन्ध 

(२) बन्ध-हेतु ( आख्व ) 
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(३) मोक्ष 
(४) मोक्त-देतु ( संचर-निजरा ) 
संक्षेप में दो हैँ :---आसतब्र और संवर |] इसीलिए काल-क्रम के प्रवाह में 
बार-बार बह वाणी मुखरित हुई है | 
“आत्ययो भव हेतः स्वात्‌ सबरोी मोच्षुकारणम्‌। 


८ 


इतीयमाहईती दृष्टि रन्यूव्स्था:ः. प्रपध्चनम्‌ “| 
हर के बी छा ४ के गय ले द् 
यही तत्व वेदान्त में ऋतिद्या आर चिद्या शब्द के द्वारा कहा हू ॥ 


वीद्ध दर्शन के चार आर्य-सत्व और कया हैं १ यही तो हैं ३-- 

(१) छुग्ख-हेव 

(२) समुदय-हैयहेतु 

(३) मार्ग-हानोपाय या मोक्षु-उपाय | 

(४) निरोध-हान या मोक्ष | 

यही तत्त्व हमें पातञ्लल-योगयत्न और व्यास-भाष्य में मिलता ६? ] 
योग-दर्णन भी यही कहता है--विवेकी, के लिए, यह संयोग छुःख हैं और दुः्स् 
हेय है: | जिविध दुःख के शपेड़ो से थक्ता छुआ मनुष्य उसके नाश के 
लिए, जिज्ञासु बनता है” । 

“लूगुमेकोसम्व स्वमसि खलु नानाप्धजुपाम”---गम्ब एक है--उसके 
मार्ग अनेक | सत्व एक दै--शोध-पदतियाँ अनेक | सत्य की शोध ओऔर 
सत्य का आचरण ४मं है। सत्व-शोध की संस्थाएं, सम्प्रदाय था समाज हैं | 
दें धर्म नही हैं| सम्प्रदाव अनेक बन गए पर सत्य अनेक नहीं बना] सत्य 
झुद्ू-नित्यच और शाश्वत होता है। साधन के रूप में वह है अहिंसा *९ ओऔर 
साध्य के रूप में वह मोक्ष है* " | 
दुःख से सुख की और 

मोक्ष और क्या है १ छुःख से सुख की ओर प्रस्थान और दुःख से सुक्ति | 
'निर्जरा-आत्म-शुद्धि सुख है| पाप-कर्म छुःख है १*| भगवान्‌ महावीर की 
इष्टि पाप के फल पर नहीं पाप की जड़ पर प्रहार करती है। थे कहते हैं 

मूल का छेद करो--काम-भोग क्षुण मात्र सुख हैं वहुत काल तक दछुग्ख 
देने वाले हँ१ ? | यह संसार मोक्ष के विपक्ष है? इसलिए ये सुख नहीं है *«] 
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४हुःख सबको अग्रिय है १५ | संसार दुः्खमय है १६५|” जन्म छुःख है, घुढ़ापा 
दुःख है, और मृत्यु ढुःख है। आत्म-विकास की जो पूर्ण दशा है, वहॉ न 
जन्म है न मृत्यु है, न रोग है और न जरा । 

सोक्ष 

दर्शन का विचार जहाँ से चलता है और जहाँ रुकता है--आगे पीछे 
वहीं आता है--बन्ध और मोक्ष | मोक्ष-दर्शोेन के विचार की यही मर्यादा 
है। और जो विचार होता है वह इनके परिवार के रूप में होता हैं। 
भगव्रान्‌ महावीर ने दो प्रकार की प्रज्ञा बताई है क्ष और प्रत्या- 
ख्यान--जानना और छोड़ना "*०| ज्ञेय सब पदाथ्थ हैं। आत्मा के साथ जो 
विजातीय सम्बन्ध है, वह हेय है। उपादेय हेय ( त्याग ) से अलग कुछ भी 
नहीं है | आत्मा का अपना रूप सत्‌-चित्‌ और आननन्‍्दघन है | हेय नही छूटता 
तब तक वह छोड़ने-लेने की उल्लकन में फँसा रहता है। हेव-बंधन छूटते ही 
वह अपने रूप में आ जाता है। फिर बाहर से न कुछ लेता है और न कुछ 
लेने की उसे अपेक्षा होती है। 

शरीर छूट जाता है। शरीर के धर्म छूट जाते हैं--शरीर के मुख्य घ्मे 
चार हैं :--- 

(१) आहार (२) श्वास उच्छुवास (३) वाणी (४) चिन्तन--ये रहते हैं तब 
संसार चलता है। संसार में विचारों और सम्पर्कों का तांता जुड़ा रहता है। 
इसी लिए, जीवन अनेक रस-बाही बन जाता है। 
पुरुषार्थ 

चार दुष्प्राप्य-चस्तुओं में से एक मनुष्यत्व है। मनुष्य का ज्ञान और 
पुदत्रार्थ चार प्रवृत्तियों में लगता है। वे हैं (१) अथ (२) काम (३) घमे 
(४) मोक्ष | ये दो भागों सें बंटते हैं---घंसार और सोक्ष । पहले दो पुरुषार्थ 
सामाजिक हैं| उनमें अथ-साधन है और काम साध्य| अन्तिम दो आध्या- 
त्मिक हैं | उनमें घर्मे साधन है और मोक्ष साध्य | आत्म-स॒क्ति पर विचार 
करने वाला शास्त्र मोक्ष-शास्त्र या धर्म-शास्त्र होता है। अर्थ और काम पर 


विचार करने वाले समाज-शास्त्र, अरथ-शास्त्र ( अथे-विचार ) और काम- 
शास्त्र ( काम-विचार ) कहलाते हैं| इन चारो की अपनी-अपनी मर्यादा है। 
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अर्थ और काम--थे दो जीवन की आवश्यकता या विवशता है| धर्म और 
मोक्ष जीवन की स्ववशता। वे ( धर्म और मोक्ष ) क्रियावादी के लिए हें, 
अक्रियाबादी के लिए नहीं । शेप दो पुदुपार्थ प्रत्येक समाजिक व्यक्ति के 
लिए हैं | 

जैन-दर्शन सिर्फ मोक्ष का दर्शन है) वह मोक्ष और उसके साधन भूत धर्मे 
का विचार करता है | शेप दो पुरुषाथों को वह नहीं छूता | वे समाज-दर्शन 
के चिपय हैं | 

सामाजिक रीति या कर्तव्य, अर्थ और काम की बुराई पर नियन्त्रण केसे 
हो, यह विचार मोक्षु-दर्शन की परिधि में आता है] किन्तु समाज-कत्तेंब्य, 
अर्थ और काम की व्यवस्था केसे की जाए, यह विचार मोक्ष-दर्शन की सीमा 
मे नही आता | 

मोक्ष का पुरुषार्थ अहिंसा है। चंद शाश्वत ओर सार्वभीम है। शेप 
पुरुषार्थ सावंदेशिक ओर सार्वकालिक नहीं है। देश-देश ओर समय-समय 
की अनुकूल स्थिति के अनुसार उनमें परिवर्तन किया जाता है। अहिंसा कभी 
ओर कही हिंसा नहीं हो सकती और हिंसा अहिसा नहीं हो सकती | इसी 
लिए, अहिंसा ओर समाज कत्तंब्य की मर्बादाए' अलंग-अलग होती है । 

लोक-व्यवस्था में कोई वाद, विचार या दर्शन आये, मोक्ष-दर्शन को उनमें 
बाधक बनने की आवश्यकता नहीं होती | अर्थ और काम को मोक्ष॒-दर्शन से 
अपनी व्यवस्था का समाधान पाना भी अपेक्षित नही होता। समाज-दर्शन 
और मोक्च-दर्शन को एक सानने का परिणाम बहुत अनिष्ट हुआ है। इससे 
समाज की व्यवस्था में दोप आया है और मीक्ष-दर्शन बदनाम हुआ | अधि- 
कांश पश्चिमी दर्शनो और अक्रियावादी भारतीय दर्शन का लोक धर्स के साथ 
विशेष संवन्ध है| धर्म दर्शन-सापेक्ष और ससीम लोक धर्मों से निरपेक्ष हैं । 
वे निःसीम लक्ष्य की ओर अग्रसर हांते हैं। 

“जेश सिया तेण-णोसिया *< ”--जिस लोक-ब्यवस्था और भौोग-परि- 
भोग से ग्राप्ति और तृस्ति होती है, उससे नहीं भी होती, इसलिए यह सार 
चस्तु नही है। 


प्राषीसात्र छुः्ख से घवड़ाते हैं। हुःख अपना किया हुआ होता है। 
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उसका कारण प्रमाद है | उससे मुक्ति पाने का उपाय अग्रमाद है **] कुशल 
दर्शन वह है, जो दुःख के निदानमूल कारण और उनका उपचार बताए **| 

दुःख स्वकर्मकत है यह जानकर कृत, कारित और अनुमोदन रूप आख़ब 
( दुःख-उत्पत्ति के कारण-मिथ्यात्व अब्त, प्रमाद, कपाय और योग ) का 
निरोध करें *१| 

कुशल दाश॑निक वह है जो वन्धन से मुक्त होने का उपाय खोजे **| 
दर्शन की घुरी आत्मा है। आत्मा है--इसलिए धर्म का महत्व है। धर्म से 

वबनन्‍्धघन की मुक्ति मिलती है। वन्धन सुक्त दशा सें ब्रह्म-्माव या ईश्वर-पद्‌ प्रगद 

होता है, किन्तु जब॒ तक आत्मा की दृष्टि अन्तमंखी नही होती, इन्द्रिय की 
विषय-वासनाओं से आसक्ति नहीं हटती । तवतक आत्म-दर्शन नहीं होता। 
जिसका मन श्द, रूप गनन्‍्ध, रस और स्पश से विरक्त हो जाता है; वही 
आत्मवित्‌ , ज्ञानवित्‌ , वेदबवित्‌ , धर्मवित्‌ और ब्रह्मवित्‌ होता है **| 
परिवर्तन और विकास 

जीव और अजीव--धर्म, अधर्म, आकाश, काल और पुदूगल की समष्टि 
विश्व है। जीव और पुद्गल के संयोग से जो विविधता पैदा होती है, उसका 
नाम है सृष्टि | ह 

जीव और पुदूगल में दो प्रकार की अवस्थाए' मिलती हैं--स्वभाव और 
विभाव या विकार | 

परिवर्तन का निमित्त काल बनता है। परिवर्तन का छउपादान स्वयं द्रव्य 
होता है| धर्म, अधर्म और आकाश में स्वभाव-परिवर्तन होता है। जीव और 
पुदूगल में काल के निमित्त से ही जो परिवतेंन होता है वह स्वमाव- 
परिवर्तन कहलाता है। जीव के निमित्त से पुदूगल में और पुदूगल के निमित्त 
से जीव में जो परिवर्तन होता है, उसे कहते हैं---विभाव-परिवतेन | स्थूल 
दृष्टि से हमें दो पदार्थ दीखते हैं---एक सजीव और दूसरा निर्जीव | दुसरे 
शब्दों में जीवत-शरीर और निर्जीव शरीर या जीब मुक्त शरीर) आत्मा 
अमूर्त है, इसलिए अदृश्य है। पुदुगल मू्े होने के कारण दृश्य अवश्य हैं पर 
अचेतन हैं। आत्मा और पुदुगल दोनों के संयोग से जीवत्‌ शरीर बनता है। 
धुदूगल के सहयोग के कारण ज़ीब के ज्ञान को क्रियात्मक् रूप मिलता है और 
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जीव के सहयोग के कारण पुदुगल की ज्ञानात्मक प्रवृत्तियां होती हैं । ४४॥| जीव 
अैतना युक्त होते हैं। किन्तु चेतना की प्रदृत्ति उन्हीं की दीख पड़ती है---जो 
शरीर सहित होते हैं। सब पुदूगल रूप सहित हैं फिर भी चर्मचक्षु, द्वारा वे 
ही शश्य हैं, जो जीव युक्त और मुक्त-शरीर हैं। पुदुगल दो प्रकार के होते हैँ--- 
जीव-सहित और जीव-रहित ) हझस्त्र-अहत सजीब और शब्त्र-हत निर्जीब 
होते हैं। जीव और स्थूल शरीर के वियोग के निर्मित्त शस्त्र कहलाते हैं| 
शस्त्र के द्वारा जीव शरीर से अलग होते हैं। जीव के चले जाने पर जो 
शरीर या शरीर के पुद्गल-स्कन्ध होते ईं--चे जीवमुक्त शरीर कहलाते हैं **। 
खनिज पदार्थ--सब धातुए पथ्वीकाबिक जीवो के शरीर हैं। पानी अपकायिक 
जीवी का शरीर है। अरिन तैजस कायिक, हवा वायुकाविक, तृण-लत्ता-वृत्त 
आदि वनस्पति कायिक, और शेप सब चस काथिक जीवों के शरीर हैं| 

जीव और शरीर का सम्बन्ध अ्रनादि-प्रवाह वाला है । वह जब तक नहीं 
घटता तव तक पुदूशल जीव पर और जीव पुदूगल पर अपना-अपना प्रभाव 
डालते रहते हैं | वस्तुदवत्या जीव पर प्रभाव डालने वाला कार्मण शरीर है | यह 
जीव के विकारी परिवर्तन का आन्तरिक कारण है] इसे वाह्म-स्थितियां 
प्रभाचित करती हैं | कार्मण-शरीर कार्मण-वर्गणा से बनता है। थे वर्गणाए 
सबसे अधिक सूहम होती हूँ | वर्गणा का अर्थ है एक जाति के पुदुगल स्कन्धों 
का समूह | ऐसी वर्गणाएँ असंख्य हैँ | प्रत्यक्ष उपयोग की हृष्ठि से वे आठ 
मानी जाती हैं :--- 


१---ओऔदारिक वर्गणा ५--कार्सेय बर्गणा 
२--वैक्रिय बर्गेणा ६--श्वासोच्छवास वर्गणा 
इ--आहारक ,, ७--भाषा २5 
४--तैजस्‌ 99 प-मन 


६ । 


पहली पांच वर्गणाओं से पांच प्रकार के शरीरो का निर्माण होता है । शेप 
तीन चर्गणाओ से शवास-उच्छेवास, वाणी और मन की कियाएं होती हं।ये 
पगेणाएं समूचे लोक में व्यास हैं। 
बनता, 


खकतीं | 


जब तक इनका व्यवस्थित संगठन नही 
तब तक ये स्वानुकूल प्रवृत्ति के योग्य रहती हू किन्तु उसे कर नहीं 


इनका व्यवस्थित संगठन करते वाले आणी हैं। श्राणी अनादिकाल 
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से कार्मण वर्गणाओं से आवेष्टित हैं। ग्राणी का निम्नततम विकसित रूप 
धनियगोद! है *५| निगोद अनादि-वनस्पति है। उसके एक-एक शरीर में 
अनन्त-अनन्त जीव होते हैं। यह जीवों का अक्षय कोष है और सबका मूल 
स्थान है। निगोद के जीव एकेन्द्रिय होते हैं। जों जीव निगोद को छोड़ 
दूसरी काय में नहीं गए वे “अव्यवहार-राशि' कहलाते हैं** और निगोद से 
बाहर निकले जीव “्यवहार-राशि! १७ | अव्यवहार-राशि का तात्पर्य यह है 
कि उन जीवो ने अनादि-वनस्पति के सिवाय और कोई व्यवहार नहीं पाया। 
स्त्यानर्द्धि-निद्रा-घोरतम निद्रा के उदय से ये जीव अव्यक्त-चेतना ( जघन्यतम 
चैतन्य शक्ति ) वाले होते हैं। इनमें विकास की कोई प्रवृत्ति नहीं होती। 
अव्यवहार-राशि से बाहर निकलकर प्राणी विकास की योग्यता को अनुकूल 
सामग्री पा अभिव्यक्त करता है। विकास की अन्तिम स्थिति है शरीर का 
अत्यन्त वियोग या आत्मा की बन्धन-समुक्तरशा *<| यह प्रयज्लसाध्य है। 


'निगोदीय जघन्यता स्वभाव सिद्ध है। 
स्थूल शरीर म्॒त्यु से छूट जाता है पर सूक्ष्म शरीर नही छूठते | इसलिए 


फिर प्राणी को स्थूल-शरीर बनाना पड़ता है। किन्तु जब स्थूल और सूछम 
दोनो प्रकार के शरीर छूट जाते हैं तब फिर शरीर नही बनता। 

आत्मा की अविकसित दशा में उस पर कषाय का लेप रहता है*९ | 
इससे उसमें स्व-पर की मिथ्या कल्पना बनती है। स्व में पर की दृष्टि और 
पर में स्व की दृष्टि का नाम है मिथ्या-दृष्टि | पुदूगल पर है, विजातीय है, 


बाह्य है। उसमें स्व की भावना, आसक्ति या अचुराग पेंदा होता है अथवा 
घुणा की भावना बनती है। ये दोनों आत्मा के आवेग या प्रकम्पन हैं अथवा 
प्रत्येक प्रबत्ति आत्मा में कम्पन पेदा करती है। इनसे कार्मेण वर्गणाएए' संगठित 
हो आत्मा के साथ चिपक जाती हैं। आत्मा को हर समय अनन्त-अ्रनन्‍्त 
कर्म-वर्गणाए/ आवेष्टित किये रहती हैं | नई कर्म-बर्गंणाए/ पहले की कर्म- 
वर्गणाओ से रासायनिक क्रिया द्वारा घुल-मिल होकर एकमेंक बनजाती हैं । 
सब कर्म-बर्गगाओ की योग्यता समान नही होती ] कई चिकनी होती है, कई 
रूखी-तीव्र रस और मंद रस | इसलिए, कई छूकर रह जाती हैं, कई गाढ़ 
चुन्धन में बंध जाती हैं | कर्म-बर्गंणाएं बनते ही अपना प्रभाव नहीं डालती 
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आत्मा का आवेष्टन बनने के बाद जो उन्हे नई वनावट या नई शक्ति मिलती 
है, उसका परिपाक होने पर वे फल देने या प्रभाव डालने में समर्थ होती है| 

म्ज्ञापना (३५) में दो प्रकार की वेदना वताई हैं। 

(१) आस्युपगमिकी :--असख्युपगम-सिद्धान्त के कारण जो कष्ट सहा 
जाता है वह आभ्युपगमिकी वेदना है। 

(२) औपक्रमिकी ः:---कर्म का उदय होने पर अथवा छदीरणा द्वारा कर्म 
के उदय में आने पर जो कष्टानुभूति होती है, वह औपक्रमिकी बेदना है। | 

उदीरणा जीव अपने आप करता है अथवा इष्ट-अनिष्ट पुदूगल सामग्री 
अथवा दूसरे व्यक्ति के छारा हो जाती है। आयुर्वेद के घुरुषार्थ का यही 
निमित है | 

वेदना चार प्रकार से मोगी जाती है +-- 

(१) द्रव्य से (२) क्षेत्र से (२) काल से (४) भाव से | 

द्रव्य से :---जल-वायु के अनुकूल-प्रतिकूल वस्तु के संयोग से | 

क्षेत्र से :---शीत-उष्ण आदि-आदि अनुकूल-प्रतिकूल स्थान के सयोग से | 

काल से :--गर्मी से हैजा, सर्दों में बुखार, निमोनिया अथवा अशुभ ग्रहों 

के उदय से | 

भाव से :---असात वेदनीय के उदय से | 

बेंदना का मूल असात-वेदनीय का उदय है। जहाँ भाव से वबेदना है 
वही द्रव्य, क्षेत्र और काल उसके ( वेदना के ) निमित बनते हें। भाव-वेदना 
के अभाव मे द्वव्यादि कोई असर नही डाल सकते | कर्म-बर्गंणाए' पौद्गलिक 
हैं अतएव पुदूगल-सामग्री उसके विपाक या परिपाक में निमित बनती है। 

धन के पास धन आता है--यह नियम कर्म-वर्गणाओ पर भी लागू होता 
है| कर्म के पास कर्म आता है। शुद्ध या मुक्त आत्मा के कर्म नहीं लगता | 
कम से वन्धी आत्मा का कषाय-लेप तीत्र होता जाता है। तीघ्र  कषाय 
तीघ्र कम्पन पैदा करती है और उसके छारा अधिक कम-वर्गंणगाए' खीची 
जाती हैं ३९| 

इसी प्रकार प्रवृत्ति का ग्रकम्पन भी जैसा तीत्र या मनन्‍्द होता है, वैसी ही 
प्रचुर या न्‍्यून मात्रा में उनके छारा कर्म-बर्गंणाओ का अहण होता है। प्रद्ृत्ति 
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सत्‌ और असत्‌ दोनों प्रकार की होती है। सत्‌ से सत्-कर्मबर्गगाए. और 
असत्‌ से असत्‌-कर्मवर्गणाएं आक्ृष्ट होती हैं। यही संसार, जन्‍्म-मृत्यु या 
भव-परम्परा है। इस दशा में आत्मा विकारी रहता है। इसलिए उस पर 
अनगिनत वस्तुओ और वस्तु-स्थितियो का असर होता रहता है। असर जो 
होता है, उसका कारण आत्मा की अपनी बविकृृत दशा है। बिकारी दशा 
छूटने पर शुद्ध आत्मा पर कोई वस्तु प्रभाव नही डाल सकती | यह अनुमच 
सिद्ध बात है---असमभावी व्यक्ति, जिसमें राग-हेष का प्राचुर्य होता है, को 
पग-पथ पर सुख-दुःख सताते हैं। उसे कोई भी व्यक्ति थोड़े में प्रसन्‍न और 
थोड़े में अप्रसन्‍न बना देता है | दूसरे की चेष्टाए' उसे बदलने में भारी निमित्त 
बनती हैं। समभावी व्यक्ति की स्थिति ऐसी नही होती। कारण यही कि 
उसकी आत्मा में विकार की मात्रा कम है या उसने ज्ञान द्वारा उसे उपशान्त्र 
कर रखा है। पूर्ण विकास होने पर आत्मा पूर्णतया स्वस्थ हो जाती है, 
इसलिए, पर वस्तु का उस पर कोई प्रभाव नही होता । शरीर नही रहता तब 
उसके माध्यम से होने वाली संवेदना भी नहीं रहती | आत्मा सहजदबृत्त्या 
अपग्रकम्प---अडोल है| उसमें कम्पन शरीर-संयोग से होता है। अशरीर होने 
पर वह नहीं होता । 


शुद्ध आत्मा के स्वरूप की पहिचान के लिए आठ सुख्य बातें हैं :--- 


( १ ) अनन्त-शान (५ ) सहज-आननन्‍्द 
(२ ) अनन्त-दर्शन (६ ) अटल-अवगाह 
( ३ ) क्ञायक-सम्यक्त्व ( ७ ) अमूर्तिकपन 
(४ ) लब्धि ( 5 ) अशुर-लघु-भाव 


थोड़े विस्तार में यूं समक्तिए--मुक्त आत्मा का ज्ञान-दर्शन अवाघ होता है। 
उन्हें जानने में बाहरी पदार्थ रुकावट नही डाल सकते। उनकी आत्म-रुच्ि 
यथार्थ होती है| उससें कोई विपर्यास नहीं होता । उनकी लब्धि-आत्मशक्ति 
भी अबाध होती है। वे पौद्ूगलिक सुख छुःख की अनुभूति से रहित होती हैं । 
वे बाह्य पदार्थों को जानती हैं किन्तु शरीर के द्वारा होने वाली उसकी अचुभृति 
उन्हे नहीं होती। उनमें न जन्म-मृत्यु की पर्याय होती है, न रूप और न शुरू 
लघु भाव । 
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आत्मा की अनुद्बुझ-दशा में कर्म-वर्गणाएं इन आत्म-शक्तियो को दबाए 
रहती हैं--इन्हें पू्०ण विकसित नही होने देती। भव-स्थिति पकने पर कमे- 
वर्ग णाए घिसती-खिसती वलहीन हो जाती हैं। तब आत्मा में कुछ सहज 
चुद्धि जागती है| वहीं से आत्म-बिकास का क्रम शुरू होता है | तब से दृष्टि 
यथार्थ बनती है, सम्वक्त्व प्राप्त होता है। यह आत्म-जागरण का पहिला 
सोपान है। इसमें आत्मा अपने रूप को स्व! और वाह्म वस्तुओं को पर? 
जान ही नहीं लेती किन्तु उसकी सहज श्रद्धा भी वेसी ही बन जाती है। 
इसीलिए, इस दशा वाली आत्मा को अन्तर आत्मा, सम्ययू दृष्टि या सम्यक्त्वी 
कहते हैं। इससे पहिले की दशा में वह वहिर्‌ आत्मा मिथ्या इष्टि या 
'मिथ्यात्वी कहलाती है | 
इस जागरण के बाद आत्मा अपनी मुक्ति के लिए. आगे बढ़ती है। 
सम्यग्‌ दर्शन ओर सम्यग्‌ ज्ञान के सहारे वह सम्यक्‌ चारित्र का वल बढ़ाती है। 
ज्यो-ज्यों चरित्र का वल बढ़ता है त्यॉ-सों कर्म-ब्गंणाओ का आकर्षण कम 
होता जाता है] सत्‌ प्रवृत्ति वा अहिसात्मक प्रवृत्ति से पहले बन्धी कर्म- 
वर्गगाएं! शिथिल हो जादी हैं। चलते-चलते ऐसी विशुद्धि बढ़ती है कि आत्मा 
शरीर-दशा में भी निरावरण बन जाती है। ज्ञान, दर्शन, वीतराग-भाव और 
शक्ति का पूर्ण या वाधा-हीन या वाह्म-वस्तुओं से अग्रभावित विकास हो 
जाता है। इस दशा सें भव या शेष आयुष्य को टिकाए' रखने वाली चार 
चर्गणाए:---मवोपग्राही वर्गणाएए वाकी रहती हैं | जीवन के अन्त में ये भी दूठ 
जाती हैं। आत्मा पूर्ण मुक्त या बाहरी प्रभावों से सर्वधा रहित हो जाती है। 
वन्‍्धन मुक्त तुम्बा जेंसे पानी पर तैरने लग जाता है वैसे ही बनन्‍्धन-पुक्त आत्मा 
लोक के अग्रमाग में अवस्थित हो जाती है। मुक्त आत्मा में वैभाविक परिवर्तन 
नहीं होता, स्वामाविक परिवर्तन अवश्य होता है। वह वस्तुमात्र का 
अवश्यम्भावी घर्मे है| 
ज्ञान और प्र॒त्याख्यान 
भगवान्‌ से कहा--पुरुष | तू सल्य की आराधना कर | सत्य की 
आराधना करने वाला मौंत को तर जाता है] जो मौत से परे ( अम्ठृत ) है 
बही श्रेयस्‌ है 2९ 
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जो नश्वरता की ओर पीठ किये चलता है वह श्रेयोदर्शीं ( अम्छृतगामी ) 
है, जो श्रेयोदर्शीं है वही नश्वरता की ओर पीठ किये चलता है ** 

गौतम | मैंने दो प्रकार की प्रशाओं का निरूपण किया है--- 

( १ ) ज्ञ-प्रज्ञा ( २ ) प्रतद्याख्यान-प्रज्ञा 

ज्ञ-प्रश्ञा का विषय समूचा विश्व है | जितने द्रव्य हैं वे सब श्षेय हैं। 

प्रत्या्यान--प्रज्ञा का विषय विजातीय-द्वव्य ( पुदूगल-द्रव्य ) और उसकी 
संग्राहक प्रवृत्तियां हैं। जीव और अजीव--ये दो मूलभूत तत्व हैं। विजातीय 
द्रव्य के संग्रह की संज्ञा बन्ध है। उसकी विपाक-दशा का नाम पुण्य और 
पाप है। 

विजातीय-द्वब्य की संग्राहक प्रद्धत्ति का नाम “आखब) है| 

विजातीय-द्वव्य के निरोध की दशा का नाम 'संबर' है | 

विजातीय-द्धव्य को क्षीण करने वाली प्रवृत्ति का नाम “नि्जरा' है। 

'विजातीय-दह्रव्य की पूर्ण--प्रत्याख्यान दशा “मोक्ष? है। 

ज्ञ-प्रज्ञा की दृष्टि से द्वव्य-मात्र सत्य हैं। 

प्रत्याख्यान प्रश्ना की दृष्टि से मोक्ष और उसके साधन संंवर! और 

“निर्जराः--ये सत्य हैं | 

सत्य के ज्ञान और सत्य के आचरण द्वारा स्वयं सत्य बन जाना यही मेरे 

दर्शान---जैन-दर्शान या सत्य की उपलब्धि का मे है। 

मोक्ष-साधना में उपयोगी ज्ञेयो को तत्व कहा जाता हैं। वे यो हैं :-- 
जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आखर्तव, संवर निर्जरा, बंध मोतक्ष २१ | उमास्वाति 
ने उनकी संख्या सात मानी है-पुण्य और पाप का उल्लेख नहीं किया 
हैँ ३४ | संक्षेप दृष्टि से तत्त्व दो हैं---जीव और अजीब १५ | सात यानों 
विभाग उन्हीं का विस्तार है | पुएप और पाप वन्ध के अवांतर भेद हैं| उनकी 
प्रथक्‌ विवक्षा हो तो तत्व नौ और यदि उनकी स्वतंत्र विवक्षा न हो तोवे 
सात होते हैं | दे 

पुण्य से छेकर मोक्ष तक के सात तत्त्व स्वतंत्र नहीं- हैं। वे जीव और 
अजीव के अवस्था-विशेष हैं | पुण्य, पाप और बंध, ये पौदूगलिक हैं---इसलिए 
अजीव के पर्याय हैं| आस्तव आत्मा की शुभ-अशुम परिणति भी है और शुभ- 
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अशुम कर्म-पुदूगलो का आकर्षक भी है। इसलिए, इसे मुख्य-बृत््या कई 
आचार्य जीव-पर्याय मानते हैं, कई अजीव पर्याव | यह विचिज्ञा-मेद है। 

नव ठत्त्वों में पहला तत्त्व जीव है और नवा मोक्ष | जीच के दो प्रकार बत 
लाये गए हैं--(१) संसारी बद्ध और (२) युक्त ** | यहा बद्ध-जीब (पहला) 
ओर सुक्त जीव नौंवॉ तत्त्व है। अजीव जीच प्रतिपक्ष है। वह वद्ध-मुक्त नहीं 
होता | पर जीव का बन्धन पोद्ग लिक होंता है | इसलिए साधना के क्रम में 
अजीब की जानकारी भी आवश्यक है) बनन्‍्धन-मुक्ति की जिज्ञासा उत्पन्न 
होने पर जीव साधक बनता है ओर साध्य होता है मोक्ष । शेष सारे तत्त्व 
साधक या बाधक बनते हैं| पुण्च, पाप और बंध मोक्ष के वाधक हैं। आख्च 
को अपेक्षा-मेद से बाधक ओर साधक दोनो माना जाता है। छुम-बोग को 
कभी आखब कहे तो उसे मोक्ष का साधक भी कह सकते हैं। किन्त आश्चथ 
का कर्म-संग्राहक रूप मोक्ष का बाधक ही है। संवर ओर निर्जरा-ये दो मोक्ष 
के साधक हैं ] 

वाघक तत्व--( आस ) पॉच हँ--(१) मिथ्यात्व (२) अविग्ति 
(३) प्रमाद (४) कपाय (७) योग | 

जीव में विकार पेदा करने वाले परमाणु मोह कहलाते हैँ | दृष्टि-विकार 
उत्पन्न करने वाले परमाणु दर्शन-मोह हैं | 

उनके तीन पुञ्ज हैं :--- 

(१) मादक (२) अधघे-मादक (३) अमादक | 

मादक पुञ्ञ के उदय काल में विपरीत-दृष्टि, अर्ध-मादक पुल्ञ के उदयकाल 
में सन्दिर्ध-दष्टि, अमादक पुल्ञ के उदयकाल में प्रतिषा ति-क्ञायोपशमिक-सम्यक_ 
दृष्टि, तीनो पुल्लों के पूर्णा उपशमन--काल में प्रतिताति औषशमिक-सस्थक्‌ 


दृष्टि, तीनो पुझ्लो के पूर्ण वियोग-काल में अग्रतिपात्ति क्षायिक सम्यक हृष्टि 
होती है । 


चारिव-विकार उत्पन्न करने वाले परमाणु चारित्र-मोह कहलाते हैं। उनके 
दो विभाग हैं | 


(१) कषाय. (२) नो कषाय कपाय को उत्तेजित करने वाले परमाणु | 
कषाय के चार वर्ण हैं :-- 
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अनन्तानुबन्धी-क्रोध जैसे पत्थर की रेखा ( स्थिरतम )। 

अनन्तानुबन्धी-मान जेसे पत्थर का खम्मा ( दृढ़तम ) | 

अनन्तानुबंन्धी-माया जैसे बांस की जड़ ( वक्रतम ) | 

अनन्तान्तुबन्धी-लोम जैसे कृमि-रेशम का ( गराढ़तम )।| 

इनका प्रश्ुत्व दर्शन-मोंह के परमाणुओ के साथ जुड़ा हुआ है । इनके 
उदयकाल में सम्यक-दृष्टि प्राप्त नही होती। यह मिथ्यात्व आखव की भूमिका 
है। यह सम्यक्‌ दृष्टि की बाधक है। इसके अधिकारी मिथ्या दृष्टि और 
सन्दविग्ध दृष्टि है। यहाँ देह से मिन्‍न आत्मा की ग्रतीति नहीं होती। इसे 
पार करने वाला सम्यक्‌ दृष्टि होता है | 

अप्रत्याख्यान-क्रोध--जैसे मिट्टी की रेखा ( स्थिरतर ) | 

अप्रत्याख्यान-मान--जैसे हाड़ का खम्भा ( दृढ़तर )। 

अप्रतद्याख्यान-माया--जेसे मेढ़े का सींग ( वक्रतर )। 

अप्रत्याख्यान-लोभ-- जैसे कीचड़ का रंग ( गाढ़तर ) 

इनके उदय-काल में चारित्र को विकृत करने वाले परमाणुओ का प्रवेश- 
निरोध ( संवर ) नही होता, यह अबत-आखब की भूमिका है। यह अणुन्नती 
जीवन की वाधक है | इसके अधिकारी सम्यक्‌ दृष्टि हैं। यहाँ देह से मिन्‍न 
आत्मा की प्रतीति होती है । इसे पार करने वाला अगशुत्नती होता है | 

प्रत्याख्यान क्रोध---जैसे धूलि-रेखा ( स्थिर ) 

प्रत्याख्यान मान -जेसे काठ का खम्मा ( हृढ़ ) 

प्रत्याडयान माया--जैसे चलते बेल की मूच्रधारा ( वक्र ) 

प्रत्याख्यान लोभम--जेसे खल्लन का रंग ( गाढ़ ) 

इनके उदयकाल में चारित्र-विकारक परमाशझुओ का पूर्णतः निरोध 
( संवर ) नहीं होता | यह अपूर्ण-अनब्नत-आखब की भूमिका है। यह महात्रती 
जीवन की वाधक है | इसके अधिकारी अणुत्रती होते हैं। यहाँ आत्म-रमण 
की वृति का आरम्भिक अभ्यास होने लगता है। इसे पार करने वाले 
महात्रती बनते हैं। 

संज्वलन क्रोध---जैसे जल-रेखा ( अस्थिर---वात्का लिक 2 

संज्वलनं मान--जेंसे लता का खम्मा ( लचीला )। 


जेन दर्शन सें आचार मीमांसा [ ४३ 

संज्वलन माया--जेसे छिलते वांस की छाल ( स्वल्पतम वक्त ) 

संज्वलन लोम--जैसे हल्दी का रंग ( तत्काल उड़ने वाला रंग ) 

इनके उदयकाल में चारित्र--विकारक परमारुओ का अस्तित्व निमूल 

नहीं होता | यह प्रारम्भ में प्रमाद और बाद में कपाय-आख़व की भूमिका 
है। यह वीतराग-चारित्र की वाधघधक है। इसके अधिकारी सराग-संयमी 
होते हैं । 

योगआलव शैलेशी दशा ( असंपग्रज्ञात समाधि ) का बाधक है। 

मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाठ, कपाय और अशुभ योग से पाप कर्म का 
वन्ध होता है। आखव के प्रथम चार रूप आन्तरिक ढोप हैं। उनके हारा 
पाप कर्म का सतत बन्ध होता है। बोग आलखव प्रद्धत्वात्मक हैं। वह अशुभ 
आर शुभ दोनो प्रकार का होता है| ये दोनों प्रवृत्तियां एक साथ नहीं होती | 
शुभ-प्रचृत्ति से छुम कम और अशुभ प्रत्गत्ति से अशुभ कर्स का वन्ध होता है| 

आखव के द्वारा शुम-अशुभ कर्म का वन्‍्च उसका पुण्य-पाप के रूप में 
उदय, उठय से फिर आखसव, उससे फिर बन्‍्ध और उदय--यह संसार चक्र है। 
साधक तत्त्व--संवर 

जितने आलसव हैं उतने हीं संवर हैं| आखरव के पॉच विमाग किये हैं, 
इसलिए, संवर के भी पॉच विभाग किये हैं :-- 

(१) सम्बक्त्व (२) विरति (३) अपग्रमाठ (४) अकपाय (५) अयोग | 

चतुर्थसुणस्थानी अविरत सम्बगू दृष्टि के मिथ्यात्व आस्तव नहीं होता। 
पष्ठगुणस्थानी-प्रमत्त संयत्ि के अविरति आख़वब नहीं होंता | सप्तमशुणस्थानी 
अगप्रमत्त संवति के प्रमाद आासवब नही होता | बीतराग के कपाय आख्व नहीं 
होता | यह अनाह्षव ( सर्व-संवर ) की दशा है। इसी में शेप सब कर्मों की 
निर्जरा होती है । सब कर्मो की निजेरा ही मोक्ष है। 

निर्जरा 

'निर्जरा का अर्थ है कर्म-क्षय और उससे होने वाली आत्म-स्वरूप की 
उपलब्धि | निर्जरा का द्ेतु तप है| तप के बारह प्रकार हैं १० | इसलिए 
निर्जरा के बारह प्रकार होते हैं | जैसे संवर आखव का प्रतिपक्ष है वैसे ही निर्जरा 
बंच का प्रतिपक्ष है। आखब का संवर और बन्ध की निर्जरा होती है| उससे 
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आत्मा का परिमित स्वरूपीदय होता है| पूर्ण संवर और पूर्ण निर्जरा होते ही 
आत्मा का पूर्णोदय हो जाता है--मोज्ञ हो जाता है| 
गृढ़वाद 

आत्मा की तीन अवस्थाए' होती हैं :--- मु 

(१) वहिर-आत्मा (२) अन्तर-आत्मा (३) परम-आत्मा | 

जिसे अपने आप का भान नही, वही बाहिर-आत्मा है। अपने स्वरूप 
को पहचानने वाला अन्तर-आत्मा है | जिसका स्वरूप अनाबुत हो गया, वह 
परमात्मा है | आत्मा परमात्मा बने, शुद्ध रूप प्रगट हो, उसके लिए जिस 
पद्धति का अवलम्बन लिया जाता है, वही गूढ़वाद' है | 

परमात्म-रूप का साक्षात्कार मन की निर्विकार-स्थिति से होता है, इस 
लिए वही गूढ़वाद है | मन के निर्विकार होने की प्रक्रिया स्पष्ट नहीं, सरल 
नहीं | सहजतया उसका ज्ञान होना कठिन है। ज्ञान होने पर भी श्रद्धा होना 
कठिन है। श्रद्धा होने पर भी उसका क्रियात्मक व्यवहार कठिन है। इसी 
लिए, आत्म-शोघन की प्रणाली “गूढ़' कहलाती है। 

आत्म-विकास के पाँच सूत्र हैं-- 

पहला सत्र है--अपनी पूर्णता और स्वतंत्रता का अनुभव--मैं पूर्ण हूँ, 
स्वतंत्र हूँ, जो परमात्मा है, वह मैं हूँ और जो मैं हूँ वही परमात्मा है २*। 

दूसरा सूत्र है--चेतन-पुदूगल विवेक--मैं मिन्‍न हूँ, शरीर मिन्‍न है, 
मैं चेतन हूँ, वह अचेतन है **| 

तीसरा सूत्र है--आनन्द बाहर से नही आता । में आनन्द का अक्षयकोष 
हैं। पुदूगल-पदार्थ के संयोग से जो खुखाचुभूति होती है, वह अतात्तविक 
है| मौलिक आनन्द को दवा व्यामोह उत्पन्न करती है। 

चौथा सूत्र है--पुदूयल-विरक्ति या संसार के प्रति उदासीनता | पुदुूगल से 
पुदूगल को तृत्ति मिलती है, सुझे नहीं । पर तृप्ति में स्व का जो आरोप है, वह 
उच्चित नही ४० | 

जो पुदूगल-वियोग आत्मा के लिए उपकारी है, वह देह के लिए अप- 
कारी है और जो पुद्गल-संयोग देह के लिए. उपकारी है, वह आत्मा के लिए 
अपकारी है ** | 
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पांचवॉँ सूत्र है--ध्येय. और ध्याता का एकत्व ध्येय परमात्मपद है। वह 
मुझ से मिन्‍न नही है| ध्यान आदि की समग्र साधना होने पर मेरा ध्येय रूप 
प्रगट हों जाएगा | 

गूढ़वाद के छारा साधक को अनेक प्रकार की आध्यात्मिक शक्तियां आर 
योंगजन्य विभूतियां प्रात होती हैं | 

अध्यात्म-शक्ति-सम्पन्न व्यक्ति इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना ही 
पूर्ण सत्व को साज्ञात्‌ जान लेता है | 

थोड़े से गूढ़बाद का मर्स आत्मा, जो रहस्यमय पदार्थ है, की शोध है। उसे 
पा लेने के बाद फिर कुछ भी पाना शेष नहीं रहता, गूढ नहीं रहता | 
अक्रियावाद 


दर्शन के इतिहास सें वह दिन अति महत्वपूर्ण था, जिस दिन अक्रियाबाद 
का सिद्धान्त व्यवस्थित छुआ | आत्मा की खोज भी उसी दिन पूर्स हुईं, जिस 
दिन मननशील मनुष्य ने अक्रियाबाद का सर्म समझा | 

मोक्ष का स्वरूप भी उसी दिन निश्चित हुआ, जब दाशंनिक जगत्‌ ने 
अक्रियावाद” को निकट से देखा | 

गौतम स्वामी ने पूछा---“मगवन्‌ | जीव सक्रिय हैं या अक्रिय १” 

भगवान्‌ ने कह्य--गौतम | “जीव सक्रिय भी है और अकिय भी | जीव 
दो प्रकार के हँ---( १ ) मुक्त और ( २ ) संसारी। मुक्त जीव अक्रिय होते है | 
अयोगी ( शेैलेशी-अवस्था-प्रतिपन्‍न ) जीवों को छोड़ शेष सब संसारी जीव 
सक्रिय होते हैं| 

शरीर-घारी के लिए क्रिया सहज है, ऐसा माना जाता था | पर आत्मा 
का सहज रूप अक्रियामय है? | इस संवित्‌ का उदय होते ही "क्रिया आत्मा 
का विभाव है'--बह निश्चय हो गया। क्रिया वीर्य से पैदा होती है। 
योग्यतात्मक वीये मुक्त जीवों में मी होता है| किन्तु शरीर के बिना वह 
प्रस्फुटित नहीं होता । इसलिए, वह लब्घि वीर्य ही कहलाता हैं। शरीर के 
सहयोग से लब्धि-वीय ( योगात्मक-वीर्य ) क्रियात्मक बन जाता हैं] इसलिए 
उसे 'करणा-वीर्य” की संज्ञा दी गई | वह शरीरधारी के ही होता है **| 

आत्मवादी का परम या चरम साध्य मोच्ष हैं। मोक्ष का मतलब हैं 
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शरीर-मुक्ति, बनन्‍्धन,-सुक्ति, क्रिया-सुक्ति। क्रिया से बनन्‍्धन, बनन्‍्धन से शरीर 
ओर शरीर से संसार--यह परम्परा हैं। मुक्त जीव अशरीर, अबन्ध और 
अक्रिय होते हैं। अक्रियावाद की स्थापना के बाद क्रियाबाद के अन्वेपण 
की प्रवृत्ति बढ़ी । क्रियावाद की खोंज में से अहिसा! का चरम विकास 
हुआ। 

अक्रियावाद की स्थापना से पहले अक्रिया का अथथ था विश्वाम या कार्य- 
निबृत्ति | थका छुआ व्यक्ति थकान मिटाने के लिए. नही सोचता, नही बोलता 
ओर गमनागमनादि नहीं करता उसीका नाम था “अक्रियाः? | किन्‍्त चित्तदृत्ति 
निरोध, मौन और कायोत्सर्ग--एतद्रूप अक्रिया किसी महत्त्वपूर्ण साध्य की 
सिद्धि के लिए है--यह अनुभवगम्य नहीं छुआ था | 

धकर्स से कर्म का क्षय नहीं होता, अकर्स से कर्म का क्षय होता है ४१ 
ज्यों ही यह कर्म-निद्ृत्ति का घोष प्रवल हुआ, त्यो ही व्यवहार-मार्गे का इन्द्र 
छिड़ गया | कर्म जीवन के इस छोर से उस छोर तक लगा रहता है। उसे 
करने वाले मुक्त नहीं बनते । उसे नही करने वाले जीवन-धारण भी नहीं कर 
सकते, समाज और राष्ट्र के धारण की बात तो दूर रही | 

इस विचार-संघर्ष से कर्म ( प्रवृत्ति ) शोधन की दृष्टि मिली | अक्रियात्मक 
साध्य ( मोक्ष ) अक्रिया के द्वारा ही प्राप्य है। आत्मा का अभियान अक्रिया 
की ओर होता है, तब साध्य दूर नही रहता |) इस अभियान में कर्म रहता है 
पर वह अक्रिया से परिष्कृत बना छुआ रहता है | प्रमाद कर्म है और अप्रमाद 
अकम 5४] प्रमत्त का कर्म बाल-बीय॑ होता है और अप्रमत्त का कर्म पंडित-बीर्य 
होता है। पंडित-बवीयय असत्‌ क्रिया रहित होता है, इसलिए, वह प्रवृत्ति रूप 
होते हुए. भी निदृत्ति रूप अकर्स है--मोक्ष का साधन है | 

“शस्त्र-शिक्षा, जीव-बध, माया, काम-मभोग, असंयम, बैर, राग और 
छोष--वे सकरम-वीर्य हैं| वाल व्यक्ति इनसे घिरा रहता है*५ |”? 

6 पाप का प्रत्याख्यान, इन्द्रिय-संगोपन, शरीर-संयम, वाणी-संयम, सान- 
माया परिहार, ऋद्धि, रस और सुख के गौरव का त्याग, उपशम, अहिसा, 
अचौर्य, सत्य, ब्रह्मच्य, अपरिश्रह, क्षमा, ध्यान-योग और काय-व्युत्सर्ग--ये 
अऋकर्म-वीर्य हैं| पंडित इनके द्वारा मोक्ष का परित्राजक बनता हैई * |” 
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साधना के पहले चरण में ही सारी क्रियाओ का त्याग शक्‍य नहीं है ) 
मुमुज्षु मी साधना की पूर्व भूमिकाओं में क्रिया-प्रवृत्त रहता है | किन्तु उसका 
लक्ष्य अक्रिया ही होता है, इसलिए वह कुछ भी न बोले, अगर बोलना 
आवश्यक हो तो वह भापा-समिति ( दोष-रहित पद्धति ) से बोले *०| वह 
चिन्तन न करे, अगर उसके बिना न रह सके तो आत्महित की बात ही 
सोचे--धर्म और शुक्ल ध्यान ही ध्याएं | वह कुछ भी न करे, अगर किये बिना 
न रह सके तो वही करे जो साध्य से दूर न ले जाए।] यह क्रिया-शोीधन का 
प्रकरण है | इस चिन्तन ने संयम, चरित्र, प्रत्याख्यान आदि साधनों को जन्म 
दिया और उनका विकास किया। 

प्रत्याखयातज्य ( त्यक्तव्य ) क्या है 2 इस अन्वेपण का नवनीत रहा--- 
“क्रियावाद! | उसकी रूप रेखा यूं है--क्रिया का अर्थ है कर्मवन्‍्धर् “--कारक 
कार्ये अथवा अप्रत्याख्यानजन्य ( प्रत्याख्यान नही किया छुआ है उस सूक्त्म 
बृत्ति से होने वाला ) कर्ंवनन्‍्ध ४*| वे क्रियाएं पांच हैं--( १) कायिकी 
( २) आधिकरणिकी ( ३ ) प्राह्य पिकी ( ४ ) पारितापनिकी 
(७ ) प्राणातिपातिकी “*।| 

( १ ) कायिकी ( शरीर से होने वाली क्रिया ) दो प्रकार की है-- 
(क) अनुपरता ( ख ) दुष्प्रयुक्ता ४*| 

शरीर की दुष्प्रबत्ति सतत नही होती | निरन्तर जीवो को मारने वाला 
बधक शायद ही मिले | निरन्तर असत्य बोलने वाला और बुरा मन वर्ताने वाला 
भी नहीं मिलेगा किन्तु उनकी अनुपरति (अनिदत्ति) नेरंतरिक होती है | दुष्प्रयोग 
अव्यक्त अनुपरति का ही व्यक्त परिणाम है। अनुपरति जागरण और निद्रा 
दोनो दशाओं में समान रूप होती है| इसे सममके विना आत्म-साधना का 
लक्ष्य दृरवबर्ती रहता है| इसी को लक्ष्य कर भगवान्‌ महावीर ने कहा है--- 
“अविरत जागता छुआ भी सोता है। विरत सोता हुआ भी जागता है ५*| 

मनुण्य शारीरिक और सानसिक व्यथा से सावंदिक मुक्ति पाने चला, 
तब उसे पहले पहल दुष्प्रवृत्ति छोड़ने की बात सूक्री॥ आगणे जाने की बात़ 
संभवतः उसने नही सोची | किन्तु अन्वेषण की गति अवाध होती है। शोच 
करते-करते उसने जाना कि व्यथा का मूल दुष्प्रवृत्ति नहीं किन्त उसकी अनु- 
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परति ( अनिवृृत्ति या अविरति ) है। ज्ञान का क्रम आगे बढ़ा। व्यथा का 
मूल कारण क्रिया समूह जान लिया गया। 

(२) आधिकरणिकी--यह अधिकरण-शस्त्र के योग से होने वाली अचृत्ति 
है। इसके दो रूप हैं--(१) शस्त्र-निर्मांण (२) शबस्द्र-संयोग। शस्त्र का 
अर्थ केवल आयुध ही नही है। जीव-बध का जो साधन है, वही शस्त्र है। 

(३) प्राह्नं बकी :--प्रदेंघष जीव और अजीव दोनो पर हो सकता है। इस 
लिए, इसके दो रूप बनते हैं--(१) जीव-प्राद्देषिकी (२) अजीव-प्राद्ेषिकी | 

(४) परिताप ( असुख की उदीरणा ) स्वयं देना और दूसरों से दिलाना- 

पारितापनिकी? है। 

(५) प्राण का अतिपात ( वियोग ) स्वयं करना और दूसरो से करवाना 
प्राणातिपातिकी” है। 

इस प्रकरण में एक महत्त्वपूर्ण गवेषणा हुई---त्रह है प्राणातिपात से हिंसा के 
परार्थक्य का ज्ञान | परितापन और प्राणातिपात--ये दोनो जीव से संबंधित 
हैं। हिंसा का संबंध जीव और अजीब दोनो से हैं। यही कारण है कि जैसे 
प्राह्लेषिफी का जीव और अजीव दोनो के साथ संबंध दरस्ताया है, वैसे इनका 
नही | छेष अजीव के प्रति भी हो सकता है किन्तु अजीव के परिताप और 
प्राणातिपात ये नही किये जा सकते। प्राणातिपात का विषय छह जीव- 
निकाय है ५१। 

प्राणात्तिपात हिंसा है किन्तु हिंसा उसके अतिरिक्त मी है। असत्य 
बचन, अदत्तादान, अन्रह्मचय ओर परियग्रह भी हिंसा है। इन सब में प्राणाति- 
पात का नियम नहीं है| विषय मीमांसा के अनुसार-मषावाद का विषय सब 

द्रव्य है ५४ | अदत्तादान का विषय अभ्रहण और धारण करने योग्य द्व॒व्य 
है ५५ | आदान ग्रहण ( धारण ) योग्य वस्तु का ही हों सकेता है, शेष का 
नहीं | बअह्मचर्य का विषय-रूप और रूप के सहकारी द्रव्य है ५*| परिशग्रह 
का विषय-सब द्रव्य! हैं ५७ | परिग्रह का अर्थ हे मूर्छा या ममत्व | वह अति 
लोभ के कारण सर्वे-वस्तु विषयक हो सकता है | 

ये पांच आखब हैं| इनके परित्याग का अर्थ है अहिंसा! | वह महात्रत 
है। (१) प्राणातिपात-विरमण (२) मस्ुपावाद-विरमण (३) अदत्तादान-विरमण 
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(४) अखव्रह्मचर्य-विरसण (५) परियग्रह-विरमण--थये पॉच संबर हैं। आखब 
क्रिया है। वह संसार! ( जन्म-मरण-परम्परा ) का कारण है। संवर अक्रिया 
है। वह मोक्ष का कारण है “< | 

सारांश यह है--क्रिया से निव्ृत होना; अक्रिया की ओर बढ़ना ही 
मोक्षाभिमुखता है | इसलिए भगवान्‌ महावीर ने कहा है---'तीर पुरुष अहिंसा 
के राजपथ पर चल पड़े हैँ “* | यह प्राणातिपात विर्मण से अधिक व्यापक 


है। 


(१) आरम्भिकी की क्रिया-जीव और अजीव दोनों के प्रति होने वाली 
हिंसक प्रवृत्ति *०| 


(२) प्रातीत्विकी क्रिया-जीव और अजीव दोनो के हेतु से उत्पन्न होने 
चाली रागात्मक और द्वेपात्मक प्रवृत्ति ६१ । 


यह हिंसा का स्वरूप है, जो अजीव से मी संबंधित है। अजीव के प्राण 
नहीं होते, इसलिए प्राणातिपात क्रिया जीव-निमितक होती है। हिंसा अजीव 
निमित्तक भी हो सकती है। हिंसा का अभाव “अहिंसा? है। इस प्रकार 
अहिंसा जीव और अजीब दोनों से संबंधित है| अतएव वह समता है। वह 
वस्तु-स्वभाव को मिटा साम्य नहीं लाती, उससे सहज वैपम्य का अन्त भी 
नही होता किन्तु जीव और अजीब के प्रत्ति वैपम्य बृत्ति न रहे, वह साम्य-योग 
है| जो कोई व्यक्ति स्वार्थ या परार्थ ( अपने लिए या दूसरो के लिए, ) सार्थक 
या अनर्थक ( किसी अर्थ-सिद्धि के लिए. या निथंक ) जानबूककर या अन- 
जान में, जागता छुआ या सोता छुआ, क्रिया-परिणत होता है या क्रिया से 
निवृत्त नहीं होता, वह कर्म से लिप्त होता है| इस स्थित्ति को स्पष्ट करने के 
लिए:--( १) सामन्तोपनिषातिकी (२) अर्थ दण्ड-अनर्थ दण्ड (३) अनाभोग- 
प्रत्चयया आदि अनेक क्रियाओं का निरूपण छुआ ६? | 


जैन दर्शन में क्रियावाद आस्तिक्यवाद के अर्थ में और अक्रियावाद 
नास्तिक्थवाद के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है ५३ | वह इससे मभिन्‍न है। यह सारी 
चर्चा प्रवृत्ति और निवृत्ति को लिए. हुए है। ्रश्त्ति से प्रत्यावर्तन और 
निबत्ति से निवंतन होबा है! यह तत्त्व न्यूनाधिक मात्रा में प्रायः सभी मोछुवादी 
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दर्शनों द्वारा स्वीकृत हुआ है| परन्तु जैन दर्शन में इनका जितना विस्तार 
है, उतना अन्यतन्र प्राप्य नही है। 

क्रिया का परित्याग ( या अक्रिया का विकास ) क्रमिक होता है। पहले 
क्रिया निषृत्त होती है फिर अप्रत्याख्यान, पारिग्रहिकी, आरम्मिकी और 
माया-प्रत्यया--ये निबृत होती हैं ** | ईर्यापथिकी निषृत होती है, तब अक्रिया 
पूर्ण विकसित होती जाती है| जो कोई सिद्ध या मुक्त होता है, वह अक्रिय 
ही होता हैं ६५५ |] इसलिए सिद्धिक्रम में अक्रिया का फल सिद्धि! ऐसा 
कहा गया है *६ | संसार का क्रम इसके विपरीत है | पहले क्रिया, किया से 
कर्म और कम से वेदना ५७ | 

कम-रज से विमुक्त आत्मा ही मुक्त होता है ६५| सूक्म कर्माश के रहते 
हुए मोक्ष नही होता *९ | इसीलिए, अध्यात्मवाद के क्षेत्र में क्रमशः जत 
( असत्‌ कमे की निद्ृति ), सत्कर्म फलाशाह्याग, सत्कर्म त्याग, सत्कम॑ निदान 
शोधन और सर्व कस परित्याग का विकास हुआ। यह “सवबंकर्म परिवत्याग? 
ही अक्रिया हैं। यही मोक्ष या विजातीय द्रव्य-प्रेरणा-मुक्त आत्मा का पूर्ण 
विकास हैं| इस दशा का निरूपक सिद्धान्त ही अक्रियाबाद' है। 
निर्वाण--सीक्ष 
गौतम-*- मुक्त जीव कहाँ रुकते हैं ? वे कहा प्रतिष्ठित हैं? वे शरीर कहाँ 
छोड़ते हैं? और सिद्ध कहाँ होते हैं १ 
भगवान्‌ -"मुक्त-जीव अलोक से प्रतिहत हैं, लोकांत में प्रतिष्ठित हैं, मनुष्य-लोक 
में शरीरमुक्त होते हैं और सिद्धि-क्षेत्र में वे सिद्ध हुए, हैं »*। 

निर्वाण कोई क्षेत्र का नाम नही, सुक्त आत्माए' ही निर्वाण हैं | वे लोकाग्र 
में रहती हैं, इसलिए, उपचार-दृष्टि से उसे मी निर्वाण कहा जाता है। 

कर्म-परमाशुओं से प्रभावित आत्मा संसार में भ्रमण करती हैं। श्रमण- 
काल में ऊध्वंगति से अधोगति और अधोगति से ऊध्वंगति होती है। उसका 
नियमन कोई दूसरा व्यक्ति नही करता। यह सब स्व-नियमन से होता है। 
अधोगति का दवेतु कर्म की ग़ुरुता और ऊर्व॑ंशति का हेतु कर्म की 
लघुता है »*| 

कर्म का घनत्व मिलते ही आत्मा सहज गति से ऊध्वे लोकान्त तक चली 
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जाती है | जब तक कर्म का घनत्व होता है, तव तक लोक का घनत्व उस पर 
दवाव डालता है| ज्योही कर्म का घनत्व मिटता है, आत्मा हलकी होती है, 
फिर लोक का घनत्व उसकी ऊप्वे-गति सें बाधक नहीं बनता । शुब्वारे सें 
हाइड्रोजन ( 756708०० ) भरले पर वायु मण्डल के घनत्व से उसका 
घनत्व कम हो जाता है, इसलिए वह ऊंचा चला जाता है। यही बात यहाँ 
समक्तिए. |] गति का नियमन धर्मास्तिकाय--साक्षेप है »?| उसकी समासि के 
साथ ही गति समाप्त हो जाती है | वे झुक्तजीव लोक के अन्तिम छोर तक चले 


हं। गति शरीर-सापेक्षु है; इसलिए वे गतिशील 

होने चाहिए, | वात सही है। उनसें कम्पन नही होता | अकम्पित-दशा 

में जीव की मुक्ति होती है >»३| और वे सदा उसी स्थिति में रहते हैं। सही 
अथ में वह उनकी स्वयं-प्रयुक्त गति नहीं, वन्धन-मुक्ति का वेग है| जिसका 
एक ही धक्का एक क्षण में उन्हेँ लोकान्त तक ले जाता है ४४| सुक्ति-दशा में 
आत्मा का किसी दूसरी शक्ति म विलय नही होता | वह किसी दूसरी सत्ता 
का अवयचब या विभिन्‍न अचवयवबों का संघात नहीं, वह स्वयं स्वतन्त्र सत्ता है। 
उसके प्रत्येक्त अवयव परस्पर अनुविद्ध हैं। इसलिए वह स्वयं अखण्ड है। 
उसका सहज रूप प्रगट होता ह--वही मुक्ति है। मुक्त जीवों की विकास की 
स्थिति में सेढ नहीं होता | किन्तु उनकी सत्ता स्वतन्त्र होती है। सच्चा का 
स्वातन्न्य मोक्ष की स्थिति का वाधक नहीं है। अविकास या स्वरूपावरण 
उपाधि-जन्य होता है, इसलिए. कम-उपाधि मिट्ते ही वह मिट जाता है---सब 
मुक्त आत्माओों का विकास और स्वरूप सम-कोटिक हो जाता है | आत्मा 
की जो एथक-प्रथक स्थत्तन्त्र सत्ता है वह उपाधिकृत नही है, वह सहज है, इसलिए, 
किसी भी स्थिति में उनकी स्वतन्न्रता पर कोई आंच नहीं आती। आत्मा 
अपने आप में पूर्ण अवयवी है, इसलिए उसे दूसरो पर आश्चिव रहने की कोई 
आवश्यकता नहीं होती | -- - 
मुक्त-दशा में आत्मा समस्त वैभाविक-आधेयो, औपाधिक विशेषताओं से 
विरहित हो जाती है। म॒क्त होने पर पुनरावरेन नहीं होता | उस (पुनरावर्तन) 
का हेतु कर्म-चक्त है। उसके रहते हुए. मक्ति नहीं होती | करमे का निमूल . 
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नाश होने पर फिर उसका बन्ध नही होता | कर्म का लेप सकम॑ के होता है। 
अकर्स कर्म से लिस नही होता। 
ईंदवर्‌ 

जैन ईश्वरवादी नही--बहुतो की ऐसी घारणा है। बात ऐसी नहीं है। 
जैन दर्शन ईश्वरबादी अवश्य है, ईश्वरकतृ त्ववादी नही ] ईश्वर का अस्वीकार 
अपने पूर्ण-विकास-चरम लक्ष्य ( मोक्ष ) का अस्वीकार है। मोक्ष का 
अस्वीकार अपनी पवित्रता ( धर्म ) का अस्वीकार है। अपनी पविन्नता का 
अस्वीकार अपने आप ( आत्मा ) का अस्वीकार है। आत्मा साधक है। 
घध्ं साधन है | ईश्वर साध्य है। प्रत्येक सुक्त आत्मा ईश्वर हैं। मुक्त आत्माएँ: 
अनन्त हैं, इसलिए ईश्वर अनन्त हैं | 

एक ईश्वर कर्ता और महान्‌, दूसरी मुकतात्माएँ अकर्त्ता और इसलिए, 
अमहान्‌ की वे उस महान्‌ ईश्वर में लीन हो जाती हैं--यह स्वरूप और कार्य 
की मिन्‍नता निरुपाधिक दशा में हो नहीं सकती। मुक्त अतत्माओं की 
स्वतन्त्र सत्ता को इसलिए अस्वीकार करने वाले कि स्वतन्व॒ सत्ता मानने पर 
मोक्ष में भी भेद रह जाता है, एक निरूपाधिक सत्ता को अपने में बिलीन 
करने वाली और दूसरी मिरूपाधिक सत्ता को उसमें विलीन होने वाली 
मानते हैं--क्या यह निर-हेठुक भेद नही १ मुक्त दशा में समान विकासन्शील 
प्रत्येक आत्मा की स्वतन्त्र सत्ता का स्वीकार वस्तु-स्थिति का स्वीकार है। 

अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त वीये, अनन्त आनन्द--यह सुक्त 
आत्मा का स्वरूप था ऐश्वयें है। यह सबमें समान होता है। 

आत्मा सोपाधिक ( शरीर और कर्म की उपाधि सहित ) होती है, तब 
उसमें पर भाव का कतृ व होता है। झुक्त-दशा निरूपाधिक है। उसमें केवल 
स्वभाव-रमण होता है, पर-माव-कतृ त्व नहीं | इसलिए ईश्वर में कतु त्व का 
आरोप करना उचित नहीं। 
व्यक्तिताद और सम्ष्टिवाद 


प्रत्येक व्यक्ति जीवन के आरम्भ में अबादी होता है। किन्तु आलोचना 


के क्षेत्र में वह आता है त्योही वाद उसके पीछे लग जाते हैं। वास्तव में वह 
वही है, जो शक्तियां उसका अस्तित्व बनाए, हुए हैं | फिन्द देश, काल और 
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परिस्थित्ति की मर्वादाएँ, वह जो है उससे भी उसे और अधिक बना देती है। 
इसी लिए पारमार्थिक जगतू्‌ मे जो व्यक्तिवादी होता है, वह व्यावह्वरिक जगत्‌ 
में समष्टिचादी बन जाता है। 


निश्चय दृष्टि के अनुसार समूह आरोपवबाद या कल्पनावाद है। ज्ञान 
घैयक्तिक होता है। अनुभूति वेयक्तिक होती है। संज्ञा और प्रज्ञा वेयक्तिक 
होती है| जन्म-मृत्यु धेचक्तिक है | एक का किया हुआ कर्म दूसरा नहीं 
भोगता | खुख-दुःख का सवेदन भी वेयक्तिक है »५| 
सामूहिक अनुभूतियों कल्पित होती है। वे सहजतया जीवन में उत्तर 
नहीं आती | जिस समूह-परिवार, समाज या राष्ट्र से सम्बन्धो की कल्पना 
जुड़ जाती हैं, उसी की स्थिति का मन पर प्रभाव होता है। बह मान्यता 
मात्र है। उनकी स्थिति ज्ञात होती है, तब मन उससे ग्रभावित होता है | 
अज्ञात दशा मे उनपर कुछ भी बीते मन पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता। शज्ञु 
जैसे मान्यता की वस्तु है, वेसे मिच भी । शत्रु की हानि से प्रमोद और मित्र 
की हानि से हुःख, शत्रु के लाभ से दुःख ओर मित्र के लाभ से प्रमोद जो 
होता है, वह मान्यता से आगे कुछ भी नहीं है | व्यक्ति स्वयं अपना शत्रु है 
ओर स्वयं अपना मित्र »* | 
निश्चय-दृष्टि उपादान प्रवान है। उसमें पदार्थ के शुद्ध रूप का ही 
प्ररूपण होता है | व्यवहार की दृष्टि स्थूल् है। इसलिए वह पदार्थ के सभी 
पहलुओं को छूता है। निमित्त को भी पदार्थ से अमिन्न मान लेता है | समूह 
गत एकता का यही वीज है| इसके अनुसार क्रिया-प्रतिक्रिया सामाजिक होती 
है| समाज से अलग रहकर कोई व्यक्ति जी नही सकता | समाज के प्रति जो 
व्यक्ति अनुत्तरदायी होता है, वह अपने कत्तंव्यों को नहीं निभा सकता | इसमें 
परिवार, समाज और राष्ट्र के साथ छुड़ने की, संवेदनशीलता की वात होती है | 


जैन-दर्शन का मर्म नही जानने वाले इसे नितान्‍्त व्यक्तिवादी बताते है। 
पर यह सर्वेथा सच नही है| वह अध्यात्म के क्षेत्र में व्यक्ति के व्यक्तिवादी 
होने का समर्थन करता है किन्तु व्यवहयरिक क्षेत्र में समष्टिवाद की मर्यादाओ 
का निषेध नहीं करता | निश्चय-दृष्टि से वह कतृ त्व-सोचतृत्व को आत्म- 
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'निष्ठ ही स्वीकार करता है, इसीलिए, आचार्य कुन्दकुन्द ने बाह्य साधना-शील 
आत्मा को पर-समयरत कहा है ४० | 
औपचारिक कर्त॑,त्व-मोक्तृत्व को परनिष्ठ मानने के लिए. वह अनुदार भी 
नही है | इसीलिए---सिद्ध सुझे सिद्धि दे--ऐसी पग्रार्थनाएँ, की जाती है»< | 
ग्राणीमान्न के ग्रति, केवल मानव के प्रति ही नहीं, आत्म-तुल्य दृष्टि और 
किसी को भी कष्ट न देने की बृत्ति आध्यात्मिक संवेदनशीलता और सौश्नात 
है। इसी में से प्राणी की असीमता का विकास होतः है। 


चार 
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अहेते शरायमाणजात्र ना च्यू 





णुं पडिबज्जए, ॥ 
माणु सत्तमि आवाओ जो धम्मं सोच सहददहे। 
तबस्सी वीरय॑ लद्ू संघुडे निरझुणे रखं॥ 
-उत्त० ३॥१०-१ १ 
( ५ ) उत्क्रान्तिकस :--- 

आध्यात्मिक उत्करान्ति आत्म-ज्ञान से शुरू होकर आत्म-मुक्ति ( निर्वाण्य ) 
में परिसमात्त होती है। उसका क्रम इस प्रकार है *--- 

( १ ) श्रवण 

( २ ) जीव-अजीव का ज्ञान 

(३ ) गति-शख्वान ( संसार-भश्रमण का ज्ञान ) 

(४ ) बन्‍्ध और बन्ध सुक्ति का ज्ञान 

€ ७ ) भोग-निर्वेद 

( ६ ) संयोग-त्याग 

( ७ ) अनगारित्व ( साधुपन ) 

(८ ) उत्कृष्ट संवर-घधर्म स्पर्श ( लगने वाले कमों का निरोध ) 

(६ ) कम-रज-धुनन ( अवोधिवश पहले किये हुए! कर्मों का निर्जेरण ) 

(१०) केवल-ज्ञान, केवल-दर्शन ( सर्वेज्ञता 2) 

(११) लोक-अलोंक-ज्ञान 

(१२) शैलेशी-प्रतिपत्ति ( अयोग-दशा, पूर्ण निरोघात्मक समाधि ) 

(१३) सम्पूर्श-कर्म-च्य 

(१४) सिद्धि 
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(१५) लोकान्तगमन 
. (१६) शाश्वत-स्थिति 

घर्स का यथार्थ श्रमण पाए! बिना कल्याणकारी और पापकारी कर्म का 
ज्ञान नही होता | इसलिए सबसे पहले “श्रुति! है। उससे आत्म और 
अनात्म तत्त्व की प्रतीति होती है। इनकी प्रतीति होने पर अहिंसा या संयम 
का विवेक आता है। आत्म-अनात्म की प्रतीति का दूसरा फल है--गति- _ 
विज्ञान | इसका फल होता है--गति के कारक और उसके निवर्तक तत्वों का. 
ज्ञान--मोक्ष के साधक-बाधक तत्वों का ज्ञान ( मोक्ष के साधक तत्त्व गति के 
निवतंक हैं, उसके बाधक तत्त्व गति के प्रवर्तक ) पाप का विपाक कदु होता है। 
पुण्य का फल कज्ञणिक तृप्ति देने वाला और परिमाणतः दुःख का कारण होता है। 
मोक्ष-सुख शाश्वत ओर सहज है| यह सब जान लेने पर भोग-विरक्ति 
होती है । यह ( आन्तरिक कषायादि और बाहरी पारिवारिक जन के ) संयोग- 
त्याग की निमित्त बनती है। संयोगो की आसक्ति छूटने पर अनगारित्व 
आता है] संवर-धर्म कां अनुशीलन गणशहस्थी भी करते हैं। पर अनगार के 
उत्कृष्ट संवर-धसं का स्पर्श होता है। यहाँ से आध्यात्मिक उत्कर्षे का द्वार 
खुल जाता है। सिद्धि सुलम हो जाती है। उत्क्रान्ति का यह विस्तृत क्रम है। 
इसमें साधना और सिद्धि--दोनों का प्रतिपादन है | इनका संक्षेपीकरण करने 
पर साधना की सूमिकाए' पांच बनती हैं | 

साधना की पांच भूमिकाएँ :--- 

( १ ) सम्यगू-दर्शान 

(२ ) विरति 

(३ ) अप्रमाद 

(४ ) अकंषाय 

( ७५ ) अयोग 
आरोह क्रम हट 

इनका आरोइ-क्रम यही है | सम्यग्‌ दर्शन के बिना विरति नहीं, विरति के 
बिना अपग्रमाद नहीं, अप्रमाद के बिना आझकष्राय नहीं, अकषाय के बिना 
अयोग नही | 
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अयोग-दशा अक्रिया की स्थिति है १ इसके बाद साधना शेष नही रहती | 
फिर सिद्ध-बुरझ-मुक्त और निर्वांण-दशा हो जाती है। 
साधना का विद्र 

साधना में बाधा डालने वाला मोह-कर्म है | उसके दो रूप हैं ( १ ) दर्शन- 
मोह ( २ ) चारित्र-मोह | पहला रूप सम्यशग्‌ दर्शन में बाधक बनता है, दूसरा 
चारित्र में | 

दर्शन-मोह के तीन प्रकार हैं--- 

( १ ) सम्यक्त्व-्मोह, (२) मिथ्यात्व-्मोह, (३) मिश्र ( सम्यक्‌- 
मिथ्यात्व ) मोह | 

चारित्र-मोह के पतच्चीस प्रकार हैं--- 
सोलह कषाय ४--- 


अनन्तानुवन्धी---क्रोष, मान, माया, लोभ | 
प्रद्याख्यानी-- क्रोध, मान, माया, लोभ | 
अप्रत्याख्यानी--क्रोघ, मान, माया, लोभ | 
संज्वलन---क्रोघ, मान, माया, लोभ | 

नी नो-कपाय--- 


(१७ ) हास्य ( श्०झ) रति (१६) अरति (२० ) भय 
(२१) शोक (२२) जुशुप्सा (२३ ) स्व्री-वेद (२४) पुरुष-वेद 
( २७ ) नपुसक-बेद | 

जब तक दर्शन-मोह के तीन प्रकार और चारित्र-मोह के प्रथम चतुष्क 
( अनन्ताचुबन्ध ) का अत्यन्त विलय ( ज्ञायिक भाव ) नही होता, तब 
तक सम्यग्‌ दर्शन ( ज्ञायिक-सम्यक्त्व ) का प्रकाश नहीं मिलता ] सत्य के 
प्रति सतत्‌ जागरूकता नही आती | इन सात प्रकृतियों ( दर्शन-सस्क ) का 
विलय होने पर साधना की पहली मंजिल तय होती है | 

सम्यग्‌ दर्शन साधना का मूल है। “अदर्शनी ( सम्यग्‌ दर्शाेन रहित ) 
ज्ञान नही पाता "| ज्ञान के बिना चरित्र; चरित्र के बिना मोक्ष, मोक्ष के बिना 
निर्वाण--शाश्वत शान्ति का लाभ नहीं होता |” 
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गुणस्थान 


विशुद्धि के तरतम भाव की अपेक्षा जीवों के चौदह स्थान ( भूमिकाए ) 
बतलाए, हैं | उनमें सम्यग्‌ दर्शन चौथी भूमिका है। उत्कान्ति का आदि 
बिन्दु होने के कारण इसे साधना की पहली भूमिका भी माना जा सकता है। 


पहली तीन भूमिकाओ में प्रथम भूमिका ( पहले सुणस्थान ) के तीन रूप 
बनते हैं--(१) अनादि-अनन्त (२) अनादि-सान्त (३) सादि सान्‍त। प्रथम 
रूप के अधिकारी अभव्य या जाति-भव्य ( कभी भी मुक्त न होने वाले ) जीव 
होते हैं। दूसरा रूप उनकी अपेक्षा से बनता है जो अनादिकालीन मिशथ्या- 
दर्शन की गांठ को तोड़कर सम्यगू दर्शनी बन जाते हैं। सम्यक्त्वी बन फिर 
से मिथ्यात्वी हो जाते हैं और फिर सम्यक्त्वी--ऐसे जीवॉ की अपेक्षा से 
तीसरा रूप बनता है। पहला गुणस्थान उत्क्रान्ति का नही है। इस दशा में 
शील की देश आराधना हो सकती है * | शील और श्रुत दोनों की आरा- 
घना नही, इसलिए, सर्वाराधना की दृष्टि से यह अपक्रान्ति-स्थान है| मिथ्या 
दर्शनी व्यक्ति में भी विशुद्धि होती है। ऐसा कोई जीव नही जिसमें कर्म- 
विलयजन्य ( न्यूनाधिक रूप में ) विशुद्धि का अंश न मिले | उस ( मिथ्या 
इृष्टि ) का जो विशुद्धि-स्थान है, उसका नाम मिथ्या; 'दष्टि-गुणस्थान' 
है*। 

मिथ्या दृष्टि के (१) ज्ञानावरण कर्म का विलय ८ कज्षयोपशम ) होता है, 
अतः वह यथार्थ जानता मी है, (२) दर्शनावरण का विलय होता है अतः वह 
इन्द्रिय-विषयो का यथा अ्रहण भी करता है; (३) मोह का विलय होता है 
अतः वह सत्यांश का श्रद्धान और चारित्रांश---तपस्या भी करता है। मो या 
आत्म-शोधन के लिए. प्रयल्षल भी करता है ५७५ । (४) अन्तराय कमे का 
'बिलय होता है, अतः वह यथार्थ-ग्रहण ( इन्द्रिय मन के विषय का साक्षात्‌ ) 
यथार्थ ग्रहीत का यथाथथे ज्ञान ( अवग्रह आदि के दारा निर्णय तक पहुँचना ) 
उसके ( यथाथे ज्ञान ) प्रति श्रद्धा और श्रद्येय का आचरण--इन सब के 
लिए, प्रय्न करता है---आत्मा को लगाता है। यह सब उसका विशुद्धि-स्थान 
है | इसलिए, मिथ्यात्वी को खुत्रतीः* और “कर्म-सत्य” कहा गया है” | इनकी 
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मार्गानुसारी क्रिया का अनुमोदन करते हुए, उपाध्याय विनव विजयजी ने 
लिखा है-- 
“४ मिथ्याहशामप्युपकारसारं, संतोपसत्यादि शुणग्रसारम | 
वदान्यता वैनयिकप्रकारं, मार्गानुसतारीलनुमोदयामः <[[” 
श्रुत की न्‍्यूनता के कारण इनके प्रत्वाख्यान ( विरत्ति ) को दुष्पत्याख्यान 
भी बताया है । 
गौतम ने भगवान्‌ से पूछा--भगवन्‌ | सब प्राण, सर्वमृूत, स्बंजीव और 
सर्व सत्व को मारने का कोई प्रत्यवाख्यान करता है, वह सुप्रत्याख्यात हैया 
दुष्प्रत्वाख्यात 2 
भगवान्‌ ने कह्ा--गौतम १ सुप्रत्याख्यात भी होता है और उदुष्प्त्या- 
ख्यात भी १ 
गौतम--बह केसे भगवन ? 
भगवान---गौंतम | सर्वजीव यावत्‌ सर्वसत्व को मारने का प्रत्याख्यान 
करने वाला नहीं जानता कि ये जीव हैं, ये अजीब हैं, ये चस हे, ये स्थावर 
हैं | उसका प्रत्याख्यात दुष्प्रत्याख्यात होता है और सब जीवो को जाने बिना 
“सब को मारने का पत्याख्यान है? यूं बोला जाता है; वह असत्य भाषा 


द्द ००० +१००००००००००० 


८ ......-------“ जो व्यक्ति जीव अजीव, त्रस-स्थावर को जानता है 
ओर वह सर्वजीव यावत्‌ सर्व सत्व को मारने का प्रत्वाख्यान करता है--उसका 
प्रत्याख्यात सुप्त्वाख्यात होता हैं और उसका वैसा बोलना सत्य भाषा है।” 
इस प्रकार प्रत्याख्यान दुष्प्रत्याख्यात भी होता है ओर सुप्रत्याख्यात भी * | 

इसका तात्पर्य यह है कि सब जीवो को जाने विना जो व्यक्ति सब जीवों 
की हिंसा का त्याग करता है, वह त्वाग पूरा अर्थ नही रखता । किन्तु वह 
जितनी दूर तक जानकारी रखता है, हेय को छोड़ता है, वह चारित्र की देश- 
आराधना है | इसीलिए पहले गुणस्थान के अधिकारी को मोक्ष-मार्ग का देश- 
आराधक कहा गया है **| 

दूसरा शुण स्थान ( सास्वादन-सम्बग्‌ दृष्टि ) अपक्रमण दशा है। सम्यग- 
दर्शनी ( औपशमिक-सम्यक्त्वी ) दर्शन-मोह के उदय से मिथ्या-दर्शनी 
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करते। वे एकानत अक्रियावादी बन जाते है। भगवान्‌ महावीर ने इसे वाणी 
का वीर्य या वाचनिक आश्वासन कहा है * |? 

सम्बग दृष्टि के पाप का बन्ध नहीं होता या उसके लिए. कुछ करना शेप 
नहीं रहता--ऐसी मिथ्बा घारणा न बने, इसीलिए चतुर्थ भूमिका के अधिकारी 
को अधर्मो," ४ वाल" और सुप्त कहा है *5| 

“जानामि धर्म न चमे प्रवृत्ति: 
जनाम्यधर्म न चमे निवतिश! 

“घम्म को जानता हूँ, पर उसमें प्रवृत्ति नही है, अधर्म को भी जानता 
हैं पर उससे निशत्ति नही है ।?-यह एक बहुत बड़ा तथ्य है। 
इसका पुनरावतंन प्रत्वेक जीव से होता है। यह प्रश्न अनेक सुखों से 
मुखरित होता रहता है कि “क्या कारण है, हम घुराई को घुराई जानते 
हुए. भी--सममते हुएए भी छोड़ नहीं पाते श” जेन कर्मवाद इसका कारण के 
साथ समाघान प्रस्तुत करता है । बह यू है- जानना ज्ञान का काये है। ज्ञान 
ज्ञानावरण? के पुदूगलो का विलय होने पर प्रकाशमान होता है। सही 
विश्वास होना श्रद्धा है। वह दर्शन को मोहने वाले पुठूगलो के अलग होने 
पर प्रगठ होती है बुरी बृत्ति को छोड़ना, अच्छा आचरण करना--यह चारित्र 
को मोहने वाले पुदुूगलो के दूर होने पर सम्भव होता है| 

शान के आवारक पुदुूगलो के हठ जाने पर भी दउशंन-मोह के पुदुगल 
आत्मा पर छाए. हुए, हो तो वस्तु जान ली जाती है, पर विश्वास नहीं होता | 
दर्शन को मोहने वाले पुदूगल विखर जाए, तब उस पर श्रद्धा वन जाती है। 
पर चारिचत्र को मोहने वाले पुदूगलों के होते हुए. उसका स्वीकार (या आचरण) 
नहीं होता | इस दृष्टि से इनका क्रम यह बनता है--( १ ) ज्ञान, ( २ ) भ्रद्धा 
(३ >) चारित्र | ज्ञान श्रद्धा के बिना भी हो सकता है पर श्रद्धा उसके बिना 
नहों होती | श्रद्धा चारित्र के विना भी हो सकती है, पर चारित्र उसके बिना 
नहीं होता | अतः वाणी और कर्स का दैध ( कथनी और करनी का अन्तर ) 
जो होता है, वह निष्कारण नहीं है । ज्यों साधना आये बढ़ती है, चारित्र का 
भाव प्रगठ होता है, लो हैध की खाई पथती जाती है पर चह छुझ्मस्थ-द्शा 
( प्रमत्त-दशा ) में पूरी नहीं पठती ॥ 
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छद॒ुमस्थ की मनोदशा का विश्लेषण करते छुए मगवान्‌ ने कहा--- 
“छुद्मस्थ सात कारणों से पहचाना जाता है--(१) बह प्राणातिपात करता 
है (२) म्षावादी होता है (२) अदत लेता है (४) शब्द, स्पश, रस, रूप और 
गंध का आस्वाद लेता है (५) पूजा, सत्कार की वृद्धि चाहता है (६) पापकारी 
कार्य को पापकारी कहता छुआ भी उसका आचरण करता है (७) जेंसा 
कहता है, वैसा नहीं करता *० | 

यह प्रमाद युक्त व्यक्ति की मनः स्थिति का ग्ररूपण है। मोह प्रबल होता 
हैं, तव कथनी करनी की एकता नही आती | उसके बिना ज्ञान और क्रिया 
का सामझस्य नहीं होता। इनके असामजञ्जञस्य में पूजा-प्रतिष्ठा की भूख 
होती है । जहाँ यह होती है, वहाँ विषय का आकर्षण होता है। विषय की 
पूर्ति के लिए. चोरी होती है। चोरी झूठ लाती है और मूठ से प्राणातिपात 
आता है| साधना की कमी या मोह की प्रबलता में ये विकार एक ही श्यूखला 
से जुड़े रहते हैं| अप्रमत्त या वीतराग सें ये सातो विकार नहीं होते | 
देश विरति 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम | सत्य ( धर्म ) की श्रुति छुलेभ है। बहुत सारे 
लोग मिथ्यावादियों के संग में ही लीन रहते हैं ] उन्हें सत्य-भुति का अवसर 
नहीं मिलता | श्रद्धा सत्य-श्रुति से भी छुलेंभ है| बहुत सारे व्यक्ति सत्यांश 
सुनते हुए भी ( जानते हुए भी ) उस पर भअद्धा नही करते। वे मिथ्यावाद में 
ही रचे-पचे रहते हैं। काय-स्पर्श ( सत्य का आचरण ) श्रद्धा से भी दुर्लभ 
है। सत्य की जानकारी और श्रद्धा के उपरान्त भी कामन्भोग की मूर्छा छूटे 
बिना सत्य का आचरण नहीं होता | तीव्रतम-कषाय ( अनन्तानुबन्धी क्रोध, 
मान, माया, लोभ ) के विलय से सम्यक्‌ दर्शन ( सत्य श्रद्धा ) की योग्यता 
आगपजाती है। किन्तु तीत्रतर कषाय ( अप्रत्याख्यान क्रोधादि चतुष्क ) के रहते 
हुए. चारित्रिक योग्यता नहीं आती | इसीलिए. श्रद्धा से चारित्र का स्थान 
आगे है। चरित्रवान्‌ श्रद्धा सम्पनन अवश्य होता है किन्तु अरद्धावान्‌ चरिश्र- 
सम्पन्न होता भी है और नही भी | यही इस भूमिका-मभेद का आधार है। 
पांचवी भूसिका ववारित्र की है। इसमें चरित्रांश का उदय होता है| कर्म- 
निरोध या संबर का यही प्रवेश-द्वार है 
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चारिनचिक योग्यता एक रूप नही होती | उसमें असीम तारतम्य होता है। 
विस्तार-दष्टि से चारित्र-विकास के अनन्त स्थान हैं। संक्षेप में उसके वर्गीकृत 
स्थान दो हैं--(१) देश (अपूर्ण )-चारित्र (२) सर्व-( पूर्ण ) चारित्र। 
पॉचवी भूमिका देश-चारित्र ( अपूर्ण-विरति ) की है| यह आहस्थ का साधना- 
क्षेत्र है। 

जैनागम ण्हस्थ के लिए. बारह ब्रतों का विधान करते हैं। अर्हिसा; 
सत्य; अचौर्य, स्वदार-सन्‍्तोष और इच्छा-परिमाण--ये पॉचच अणुन्नत हैं। 
दिग्‌-विरति, भमोगोंपभोंग-विरति और अनर्थ दण्ड-विरति--ये तीन गुणज्रत हैं। 
सामायिक, देशायचकाशिक, पौपधोपवास और अतिथि-संविभाग--वथे चार 
शिक्षात्रत हैं | + 

बहुव लोग दूसरो के अधिकार या स्वत्व को छीनने के लिए, अपनी भीग- 
सामग्री को सम्ठद्ध करने के लिए एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश से जाया करते हैं । 
इसके साथ शोपण या असंयम की कड़ी जुड़ी हुईं है । असंयम को खुला रखकर 
चलने वाला स्वस्थ अग़ुत्नती नही हो सकता | दिगूजत में सार्वभौस ( आर्थिक 
राजनीतिक या और और सभी प्रकार के ) अनाक्रमण की भावना है। भोग- 
उपभोग की खुलावट और प्रमाद जन्य भूलों से बचने के लिए, सातवां और 
आउठवां जत किया गया है। 

ये तीनों त्रत अशात्रतों के पोंपक हैं, इसलिए, इन्हे गुण त्रत कहा गया है | 

घर्मं समतामय है | राग-छोप विपमता है| समता का अर्थ है--राश 
छोष का अभाव | विपमता है राग-हंप का भाव | सम भाव की आराधना के 
लिए, सामायिक ज्त है | एक मुहूत्ते तक सावद्य प्रवृत्ति का त्याग करना सामा- 
यिक ब्रत है | 

सम भाव की प्राप्ति का साधन जागरूकता है| जो व्यक्ति पल-पल 
जागरूक रहता है, वही सम भाव की ओर अग्नसर हो सकता है | पहल्ते आठ ब्रतो 
की सामान्‍य मर्यादा के अतिरिक्त थोंड्रे समय के लिए. विशेष मर्यादा करना, 
अहिंसा आदि की विशेष साधना करना देशावकाशिक त्रत है| 

पौघघोपवास-ब्रत साघु-जीवन का पूर्वाभ्यास है। उपचासपूर्वक सावद्य 
अब्ृत्ति को त्वाय समभाव की उपासना करना पौषधोपवास ह्त है | 
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महात़्ती मुनि को अपने लिए, वने हुए आहार का संविभाग देना अतिथि- 
संविभाग-न्रत है । 

चारों श्रत असश्यासात्मक या वास-वार करने योग्य हैं। इसलिए, इन्हें 
शिक्षा त्रत कहा गया | 

ये वारह ज्ृत हैं। इनके अधिकारी को देशतह्ती आ्रावक कहा जाता है। 

छठी भूमिका से लेकर अगली सारी भूमिकाएँ मुनि-जीवन की हैं | 
सर्व-विरति 

यह छठी भूमिका है। इसका अधिकारी महाज़्ती होता हैं। महात्रत 
पाँच हैं---अहिंसा, सत्य, अचौरये, ब्ह्मचर्य और अपरियग्रह। राचि-मोजन- 
विरति छुठा न्त है | आचाये हरिमद्र के अचुसार भगवान्‌ ऋपभ देव और 
भगवान्‌ महावीर के समय में राजचि-भोजन को मूल झुण माना जाता था। 
इसलिए, इसे महाज़त के साथ न्नत रूप में रखा गया है| शेष वाईस तीर्थंकरों 
के समय यह उत्तर-शुण के रूप में रहता आया है| इसलिए, इसे अलग त्रत 
का रूप नहीं मिलता १< | 


जैन परिसापा के अनुसार ज्ञत या महात्रत मूल शुणों को कहा जाता है| 
उनके पोपक शुण उत्तर शुण कहलाते हैं] उन्हें ज्त की संज्ञा नही दी जाती | 
मूलगुण की मान्यता में परिवर्तन होता रहा हैं-- धर्म का निरूपण विभिन्‍न 
रूपों में मिलता है | 
व्रत-विकास 
अहिंसा शाश्वत घस्से है--यह एक तज्रतात्मक घर्स का निरूपण है ** |! 
- सत्य और अहिसा यह दो धर्मों का निरूपण है *% |? 
अहिंसा, सत्य और वहिर्घादान--यह त्तीन यामों का भिरूपण है |? 
“अहिंसा सत्य, अचोये, और वहिर्धादान-यह चतुर्याम-धर्य का निरूपण है।! 
अहिंसा, सत्य, अचोये, ब्रह्मचय और अपरिग्रहः--यह पंच महातजतों का 
निरूपण है | 
जेन सूज्ञों के अनुसपर वाईस तीर्थंकरों के समय में चतुर्थाम-घर्म 
रहा और पहले और चौवीसवें तीथंकरों के सम्रथ में पंचयाम घर्म ** | तीन 
याम का निरूपण आचारांग में मिलता है ** | किन्तु उसकी परम्परा कब 
झहो, इसको कोई जानकारी नहो मिलतो | यही बात दो और एक महात्रत के 
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लिए. है| अहिसा ही धर्म है। शेप महात्रत उसकी सुरक्षा के लिए. हैं। यह 
विचार उत्तरचर्ती संस्क्ृत साहित्य में बहुत दृढ़ता से निरूपित छुआ है। 

धर्स का मौलिक रूप सामायिक--चारितच्र या समता का आचरण है। 
अहिंसा, सत्य आदि उसी की साधना के प्रकार हैं| समता का अखंड रूप एक 
अहिंसा महाज्त मे भी समा जाता है ओर भेद-दृष्टि से चले तो उसके पॉनच 
ओर अधिक भेद किये जा सकते हैं। 
अप्रमाद 


यह सातवीं भूमिका है। छठी भूमिका का अधिकारी प्रमत्त होता है-- 
उसके प्रमाद की सत्ता भी होती है और वह कहॉ-कही हिसा भी कर लेता है | 
सातवीं का अधिकारी प्रमादी नहीं होता, सावद्र प्रवृत्ति नही करता । इसलिए, 
अप्रत्त-संचती को अनारम्भ---अहिंसक ओर प्रमत्त-संयत्ती को शुभ-योग की 
अपेक्षा अनारम्भ और अशुभ-योग की अपेक्षा आत्मारम्भ ( आत्म-हिंसक ) 
परारम्भ ( पर-हिंसक ) और उभयारम्म ( उभय-हिंसक ) कहा है। 
श्रेणी-आरोह और अकषाय या वीतराग-माव 


आठवी भूमिका का आरम्भ अपूर्व-करण से होता है। पहले कभी न 
आया हो, बेसा विशुर भाव आता है, आत्मा शुण-श्रेणी! का आरोह करने 
लगता है। आरोह की श्रेणियां दो हें--उपशम और कज्षपक। मोह को 
उपशान्त कर आगे बढ़ने वाला स्यारहवीं भूमिका मे पहुँच मोह को सर्वथा 
उपशान्त कर वीतराग वन जाता है। उपशम स्वल्पकालीन होता है, इसलिए 
मोह के उभरलने पर बह वापस नीचे की भूमिकाओं में आ जाता है। मोह को 
खपाकर आगे बढ़ने वाला बारहवी भूमिका में पहुंच वीतराग बन जाता है। 
च्चीण मोह का अवरोह नही होता | 
कैवली या सर्वज्ञ 

ततेरहवीं भूमिका सर्व-ज्ञान और सर्व-दर्शन की है। भगवान्‌ ने कहा--कर्म 
का मूल मोह है| सेनानी के भाग जाने पर सेना भाग जाती है, वैसे ही मोह 
के नष्ट होने पर शेष कर्स नष्ट हो जाते हैं | मोह के नष्ट होते ही ज्ञान और 
दर्शन के आवरण तथा अन्तराय--ये तीनो कर्म-वन्धन टूट जाते हैं| आत्मा 
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निरावरण और निरन्तराय बन जाता है। निरावरण आत्मा को ही सर्वेज्ञ 
ओर सर्वंदर्शीं कहा जाता है। 
अयोग-दशा और मोक्ष 

केवली के मवोपग्राही कर्म शेष रहते हैं। उन्हीं के द्वारा शेष जीवन का 
धारण होता है। जीवन के अन्तिम क्षणो में मन, वाणी और शरीर की 
प्रवत्तियो का निरोध होता है। यह निरोध दशा ही अन्तिम भूमिका है। इस 
काल में वे शेष कर्म टुट जाते हैं। आत्मा सुक्त हो जाता है--आचार स्वभाव 
में परिणत हो जाता है। साधन स्वयं साध्य बन जाता है। ज्ञान की परिणत्ति 
आचार और आचार की परिणसि मोक्ष है और मोक्ष ही आत्मा का 
स्वभाव है। 
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जागरण 

जो असंयम है, वही असत्य है और जो असत्य है, वही असंयम है| जो 
संयम है, वही सत्य है और जो सत्य है, वही संयम है १। जो संयम की 
उपासना करता है, चह स्वयं शिव और सुन्दर बन जाता है--विजातीय तत्त्व 
को खपा स्वस्थ या आत्मस्थ बन जाता है* | 

चार प्रकार के पुरुष होते हैं :--- 

( १ ) कोई व्यक्ति द्वव्य-नीद से जागता है, भाव-नींद से सोता है, वह 
असयंगमी है | ह 

( २ ) कोई व्यक्ति द्वव्य-नींद से भी सोता है और माव-नींद से भी सोता 
है, वह प्रमादी और असंयमी दोनो है। 

(३ ) कोई व्यक्ति द्रव्य-मीद से सोंता है किन्तु भाव-नीद से दूर हैं, बह 
संयमी है। 

(४ ) कोई व्यक्ति द्वव्य और भाव नीद--दोनो से दूर है, बह अति 
जागरूक संयमी है । 

दैहिक नींद वास्तव में नींद नही है, यह द्रव्य-नीद है। वास्तविक नींद 
श्रद्धा, ज्ञान और चारित्र की शत्त्यता है। 

जो अम्नुनि (असंयमी) हैं, वे सदा सोये हुए हैं। जो मुनि (संयमी) है, वे 
सदा जागते है? | यह सतत-शयन और सतत-जागरण की भाषा अलौकिक है । 
असंयम नींद हे और सयम जागरण | असंयमी अपनी हिंसा करता है, दूसरो 
का बध करता हे, इसलिए, वह सोया छुआ है। संयमी किसी की भी हिसा 
नहीं करता, इसलिए, वह अप्रमत्त है--सदा जागरूक हैं | 
आत्मा से परसात्मा 

जो व्यकि दिन मे, परिपद्‌ में, जाण्त-दशा मे या दूसरो के संकोचवश 
पाप से बचते है, वे वहिहंष्टि हैं--अन्‌-अध्यात्मिक हैं | उनसे अमी अध्यात्म- 
चेतना का जागरण नही हुआ है | 

जो व्यक्ति दिन और रात, विजन और परिषद्‌, सुप्ति और जागरण में अपने 
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आत्म-पतन के भय से, किसी वाहरी संकोच या भय से नहीं, परम-आपत्मा 
के सान्निध्य में रहते हैं--वे आध्यात्मिक हैं । 

उन्ही में परम-आत्मा से सम्बन्ध बनाये रखने के सामथ्थ का विकास 
होता हैं। इसके चरम शिखर पर पह्-ुँच, वे स्वयं परम-आत्मा बन जाते हैं। 
साधना के सूत्र (अग्रमाद) 

आयो ] आओ । भगवान्‌ ने गौतम आदि श्रमणी को आमंत्रित किया | 

भगवान ने पूछा--आयुष्यमन्‌ श्रमणो | जीव किससे डरते हैं १ 

गौतम आदि अ्रमण निकट आये, बन्दना की, नमस्कार किया; विनम्र 
भाव से लोले---भगवन्‌ | हम नही जानते, इस प्रश्न का क्या तात्पये हैं 2 
देवानुप्रिय को कष्ट न हो तो भगवान्‌ कहे। हम भगवान्‌ के पास से यह 
जानने को उत्सुक हैं। 

भगवान्‌ बोके--अआ्रार्यो | जीव छुश्ख से डरते हैं । 

गौतम ने पूछा--भमगवन्‌ | दुःख का कर्चा कौन है और उसका कारण 
क्या है? 

भगवान-गोतम | छुःख का कर्त्ता जीव और उसका कारण प्रमाद है* | 

गौतम--भगवन्‌ | दुःख का अन्त-कर्ता कौन है और उसका कारण 
कया है? 

भगवान--गौतम [ छुःख का अन्त-कर्ता जीव और उसका कारण अप्रमाद 
हैः । 
उपशम 


मानसिक सनन्‍्तुलन के बिना कष्ट सहन की क्षमता नही आती | उसका उपाय 
उपशम है| व्याधियो की अपेक्षा मनुष्य को आधियां अधिक खताती हैं। 
हीन-भावना और उत्कप॑ं-सावना की प्रतिक्रिया दैहिक कष्टो से अधिक मयंकर 
होती है, इसलिए भगवान्‌ ने कहा--जो निर्मम और निरह कार है, निःसंग 
है, ऋद्धि, रस और सुख के गौरव से रहित है, सब जीवो 
के प्रति सम है, लाभ-अलाम सुख-दुःख, जीवन, मौंत, निनन्‍दा, प्रशंसा, मान- 
अपमान में सम है, अकपाय, अदण्ड, निःशल्य और अभय है, हास्य, शोक 
ओर पौद्गलिक सुख की आशा से मुक्त है, ऐेंहिक और पारलौकिक वन्धन से 
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मुक्त है, पूजा और प्रहार में सम है, आहार ओर अनशन में सम है; अप्रशस्त 
चृत्तियों का संवारक है, अध्यात्म-ध्यान और योग में लीन है, ्रशस्त आत्मानु- 

० कप पचः 
शासन में रत है, श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र और तप में निष्ठाचान्‌ है--बंढही भावि- 


चात्मा श्रमण है। कप 
भगवान्‌ ने कहा--कोई अश्रमण कभी कलह में फेस जाए तो वह तत्काल 


सम्दल कर उसे शान्त कर दे | वह क्षमा याचना करले| सम्मब है, दूसरा 
श्रमण बसा करे या न करे, उसे आदर दे या न दे, उठे या न, उठे, वन्दना करे, 
या न करे, साथ में खाये या न खाये, साथ में रद्दे या न रहे 
कलह को उपशान्‍न्त करे या न करे, किन्तु जो कलह का उपशमन करता है 
वह धर्म की आराधना करता है, जो उसे शांत नहीं करता उसके धर्म की 
आराधना नहीं होती | इसलिए, आत्म-गवेपक श्रमण को उसका उपशमन 
करना प्वाहिए. | 

गौतम ने पूछा---भगवन्‌ ] उसे अकेले को ही ऐसा क्‍यों करना चाहिए १ 

भगवान्‌ ने कहा-- गौतम | श्रामए्य उपशम-प्रधान है | जो उपशम करेगा, 
वही श्रमण, साधक था महान है। 

उपशमन विजय का मार्ग है। जो उपशम-प्रधान होता है, वही मध्यस्थ- 
साव और तटस्थ-नीति को वरत सकता है | 
सास्य-योग 

जाति और रंग का गये कौन कर सकता है १ यह जीव अनेक वार ऊँची 
और अनेक वार नीची जाति में जन्म ले चुका है। 

यह जीव अनेक वार गोरा और अनेक वार काला बन चुका है। 
जाति और रंग, ये बाहरी आवरण हैं | ये जीव को हीन और उच्च नहीं बनाते | 

वाहरी आवरणो को देख जो हृष्ट व रुष्ट होते हैं, वे मूढ़ हैं । 

भस्थेक व्यक्ति सें स्वासिमान की इत्ति होती है। इसलिए, किसी के प्रति 
भी तिरस्कार, घुणा और निम्नता का व्यवहार करमा हिंसा है, व्यामोह है: । 
तितिक्षा 


भगवान्‌ ने कहा--मौतम ! अ रे 
न न | अहिंसा का आधार तितिक्षा है० | जो कप्ठो 
से घबड़ाता हैँ, बह अहिंसक नहीं हो सकता || 
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इस शरीर को खपा* | साध्य ( आत्म-हित ) खपने से सधता है* | 

इस शरीर को तपा*" | साध्य तपने से ही सघता है* * | 
असय 

लोक-विजय का मार्ग अभय है। कोई भी व्यक्ति सर्वदा शस्त्र-प्रयोग 
नहीं करता, किन्तु शस्त्रीकरण से दूर नही होता, उससे सब डरते हैँ ** | 

अख़ुबम की प्रयोग-भूमि केवल जापान है | उसकी भय-व्यासति सभी राष्ट्रो 
में है। 

जो स्वयं अमय होंता है, वह दूसरो को अभय दे सकता है] स्वयं भीत 
दूसरों को अमीत नहीं कर सकता । 
आत्मानुशासन 


संसार में जो भी छुःख है, वह शस्त्र से जन्मा हुआ दै*१ | संसार में जो 
भी दुःख है, वह संग और भोग से जन्मा छुआ है*४ | नश्वर सुख के लिए 
प्रयुक्त क्रूर शस्त्र को जो जानता है, वही अशस्नच्र का मूल्य जानता है, वही 
नश्वर सुख के लिए प्रयुक्त क्र्र शस्त्र को जान सकता है* | 

भगवान्‌ ने कहा-गौतस | तू आत्मानुशासन में आ। अपने आपको 
जीत | यही दुःख-मुक्ति का मार्ग है* ६ | कामो, इच्छाओं और वासनाओ फो 
जीत | यही दुःख-मुक्ति का मार्ग है*० | 

लोक का सिद्धान्त देख--कोई जीव दुःख नहीं चाहता | तू भेद में अभेद 
देख, सब जीवो में समता देख | शस्त्र-प्रयोग मत कर | दुःख-मुक्ति का मागे 
यही है१< | 

कषाय-विजय, काम-विजय या इन्द्रिय-विजय, मनोविजय, शस्त्र-विजय 
आर साम्य-दर्शन--ये दुःख-मुक्ति के उपाय हैं। जो साम्यदर्शों होता है, वह 
शस्त्र का प्रयोग नही करता। शबस्त्र-विजेता का मन स्थिर हो जावा है। 
'स्थिर-चित्त व्यक्ति को इन्द्रियां नही सताती।| इन्द्रिय-विजेता के कषाय 
( क्रोध, मान, साया, लोभ ) स्वयं स्फूत्ते नहीं होते | 
संवर और निजंय 


यह जीव मिथ्यात्बर, आविरति, शम्राद, कषाय और योग ( मन, वाणी 


जैन दर्शन में आचार मीमांसा [प्‌ 


७. 


और शरीर की प्रवृत्ति ) इन पांच आखवों के छारा विजातीय-तत्व का 
आकर्षण करता है| यह जीव अपने हाथो ही अपने वन्‍्धन का जाल छुनता है-। 
जब तक आखव का संवरण नहीं होता, तव तक विजातीय तत्त्व का प्रवेश-छवार 
खुला ही रहता है। 

मगवान्‌ ने दो प्रकार का धर्म कहा है--संवर और तपस्या--निर्जरा | 
संवर के द्वारा नये विजातीय द्रव्य के संग्रह का निरोध होता है और तपस्या के 
द्वारा पूव-संचित-संग्रह का विलय होता है॥ जो व्यक्ति विजातीय द्रव्य का 
नये सिरे से संग्रह नही. करता और पुराने संग्रह को नष्ट कर डालता है, वह 
उससे मुक्त दो जाता है** | 
साधना का मान-दण्ड 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम ! साधना के क्षेत्र में व्यक्ति के अपक्े-उत्कषे 
या अवरोह-आरोह का मान-दण्ड संबर ( विजातीय तत्त्व का निरोध ) है। 

संयम और आत्म-स्वरूप की पूर्ण अभिव्यक्ति का चरम बिन्दु एक है| 
पूर्णों संयम यानी असंयम का पूर्ण अन्त, असंयम का पूर्ण अन्त यानी आत्मा 
का पूर्ण विकास | 

जो व्यक्ति भोग-तृष्णा का अन्तकर है, वही इस अनादि दुश्ख का 
अन्तकर है” | 

छुःख के आवत्त में दुःखी ही फंसता है, अछ्ुःखी नहीं *१। 

उस्तरा और चक्र अन्त-माग से चलते हैं। जो अन्त भाग से चलते हैं, 
वे ही साध्य को पा सकते हैं। 

विषय, कषाय और तृष्णा की अन्तरेखा के उस पार जिनका पहला चरण 
टिकता है, वे ही अन्तकर---मुक्त बनते हैं*२ | 
महाव्रत और अणुव्रत 

“अहिंसा ही धर्म है, यह कहना न तो अत्युक्ति है और न अथंबाद | 
आचायों ने बताया है कि सत्य आदि जितने ब्रत हैं, वे सब अहिंसा की 
छुरक्षा के लिए हैं *१ |” काव्य की भाषा में “अहिंसा धान है, सत्य आदि 
उसकी रक्षा करने वाली वाड़े हैँ ?४|?” “अहिंसा जल है, सत्य आदि उसकी रज्षा 
के लिए सेतु हैं५ |” सार यही है कि दूसरे सभी जत अहिंसा के ही पहलू हैं | 
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अहिंसा का यह व्यापक रूप है| इसकी परिभाषा है जो संवर और 
सत्पवृत्ति है वह अहिसा है। 

अहिंसा का दूसरा रूप है --प्राणातिपात-विरत्ति | 

भगवान्‌ ने कहा जीवमाच को मत मारो, मत सत्ाओ, आधि-व्याधि मत 
पैदा करो, कष्ट मत दो, अधीन मत बनाओ, दास मत बनाओ थही धघुष-ध्मे 
है, यही शाश्वत सत्य है। इसकी परिभाषा है--मनसा, बाचा, कर्मणा और 
कृत, 'कारित अनुमति से आक्रोश, बन्ध आर बध का द्याग | दूसरे महान्नतों 
की रचना का मूल यही परिभाषा है | इसमें सृषावाद, चौये, मैथुन और 
परिग्रह का समावेश नहीं होता । अहिंसा सत्य और ब्रह्मचय जिसने व्यापक 
शब्द हैं, उतने व्यापक प्राणातिपात-विरति, म्घाबाद-विरति और मैथुन- 
विरति नहीं है। 

प्राणातिपात-विरति भी अहिंसा है। स्वरूप की दृष्टि से अहिंसा एक है | 
हिंसा भी एक है। कारण को दृष्टि से हिंसा के दो प्रकार बनते 
हैं--( १) अर्थ हिंसा---आवश्यकतावश की जाने वाली हिंसा और (२) अनथथे 
हिंसा--अन्‌-आवश्यक हिंसा | मुनि सब हिंसा का सर्वेथा प्रत्याख्यान कर्ता 
है | वह अहिंसा महात्रत को इन शब्दों में स्वीकार करता है--“भंत्ते | मैं 
उपस्थित छुआ हूँ पहले महात्रत ग्राणातिपात से विरत होने के लिए | भंते ] 
मैं सब प्रकार के प्राणातिपात का प्रत्याख्यान करता हूँ। झूकछम और बादर, 
नस और स्थावर जीवों का अतिपात मनसा, वाचा, कर्मणा, मैं स्वयं ने 
करू गा--दूसरो से न कराऊँगा और न करने वाले का अनुमोदन करूँगा। 
मैं यावजीवन के लिए, इस प्राणातिपात-विरधि महात्नत को स्वीकार करता 
हूँ ।” 

गहस्थ अर्थ-हिंसा छोड़ने में क्षम नहीं होता, वह अनर्थ-हिंसा का त्याग 
और अर्थ-हिंसा का परिमाण करता है। इसलिए उसका अहिंसा-ब्रत स्थूल- 
प्राणातिपात-विरति कहलाता है। जैन आचायों ले णहस्थ के उत्तरदायित्वों 
- और विवशताओं को जानते हुए कहा--“आरम्भी---कृषि, व्यापार सम्बन्धी 
ओर विरोधी प्रत्याक्रमण कालीन हिंसा से न बच सको तो संकल्पी-आक्रमणात्मक 
और: अप्रायोजनिक हिंसा से अवश्य बचो |” इस मध्यम-मार्ग पर अनेक लोग 
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चले | यह सबके लिए, आवश्यक मार्ग है। अविरति मनुष्य को मूढ़ बनाती 
है, यद्द केवल अवरति नहीं है | विरति केवल मनुष्य मात्र के लिए, सरल नही 
होती, यह केवल विरति नहों है। यह अविरति और विरति का योग है। 
इसमे न तो वस्तु-स्थिति का अपलाप है और न भनुष्य की द्वत्तियों का पूर्ण 
अनियंत्रण | इसमें अपनी विवशता की स्वीकृति और स्ववशता की ओर गति 
दोनों हैं | | 

निश्चय-दृष्टि यह है--हिंसा से आत्मा का पतन होता है, इसलिए, वह 
अकरणीय है। 

व्यवहार-दृष्टि यह है--सभी प्राणियों को अपनी-अपनी आयु प्रिय है | सुख 
अनुकूल है | दुःख प्रतिकूल है | बध सब को अप्रिय है | जीना सब को प्रिय है | 
सब जीव लम्बे जीवन की कामना करते हैं। सभी को जीवन प्रिय लगता है। 

यह सब समझ कर किसी जीव की हिंसा नहीं करनी चाहिए | 

फिप्ती जीव को चास नहीं पहुुँचाना चाहिए. ६ | 

किसी के प्रति ब्रैर ओर विरोध भाव नही रखना चाहिए.*०॥ 

सब जीचो के प्रति मैत्नीभाव रखना चाहिए.*< | 

है पुरुष | जिसे तू मारने की इच्छा करता है,** विचार कर वह तेरे 
जैंसा ही सुख-हुःख का अनुभव करने वाला झाणी है; जिसपर हुकूमत 
करने की इच्छा करता है, विचार कर बह तेरे जैसा ही पाणी है, जिसे दहुश्ख 
देने का विचार करता है, विचार कर वह तेरे जैसा ही प्राणी है, जिसे अपने 
चश करने की इच्छा करता है, विचार कर वह तेरे जेसा ही श्राणी है; जिसके 
प्राण लेने की इच्छा करता है, विचार कर वह तेरे जैसा ही प्राणी है| 

म्टपावाद-विरति-दूसरा महात्रत है| इसका अर्थ है असत्य-माषण से 
विरत होना । 


अदत्तादान विरति तीसरा महात्रत है इसक्रा अथे है बिना दी हुई वस्तु 
लेने से विरत होना | मैथुन-विरति चौथा महात्रत है---इसका अथे है मोग- 
विरति | पाँचवॉ महात्रत अपरिग्रह है | इसका अर्थ है परिग्रह का त्याग । 
मुनि सुपावयाद आदि का सर्वथा प्रत्याख्वान करता है, इसलिए स्वीकृति निम्न 
शब्दों में करता है | 
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भंते | मैं उपस्थित हुआ हूँ---दुसरे महात्रत मे म्घावाद-विरति के लिए | 
भंते | मैं सब प्रकार के म्षावाद का प्रत्याख्यान करता हूँ | क्रोध, लोभ, भय 
और हास्यवश--मनसा, वाचा, कर्मणा मैं स्वयं म्रषा न बोलूंगा, न दूसरो से 
बुलबाऊँ गा और न बोलने वाले का अनुमोदन करहूँगा। जीवन पयन्‍्त मैं 
स्षावाद से विरत होता हूँ | 

भंते | मैं उपस्थित हुआ हूँ--तीसरे महात्रत में अदत्तादान-विरति के 
लिए। भंते | मैं सब प्रकार के अदत्तादान का त्याग करता हूँ। गॉव, नगर 
या अरण्य सें अल्प या बहुत, अख़ु या स्थूल, सच्चित या अचित्त अदत्तादान 
मनसा, वाचा, कर्मणा मै स्वयं न लू गा न दूसरो से लिवाजँगा और न लेने वाले 
का अनुमोदन करूँगा | जीवन पर्यन्त मैं अदत्तादान से विरत होता हूँ । 

भंते | मैं उपस्थित हुआ हूँ--चौथें महात्रत में मैथुन-विरति के लिए,। 

भंते । मैं सब प्रकार के मैथुन का ग्रत्याख्यान करता हूँ। दिव्य, मनुष्य 
और तियंञ्व मैथुन का मनसा, वाचा, कर्मणा मैं स्वयं न सेचन करूँगा न दूसरों 
से सेवन करवाडँगा न सेवन करने वाले का अनुमोदन करूँगा। जीवन पर्य॑न्त 
मैं मैथुन से विरत होता हैँ । 

भंते ) मैं उपस्थित हुआ हैँ पॉचवे महात्रत परिअह-विरति के लिए,। 
भंते | मैं सब प्रकार के परिग्रह का प्रत्याख्यान करता हैं। गांव, नगर या 
अरण्य में अल्प या बहुत, अणु या स्थूल, सच्चित या अचित्त, परिग्रह्द मनसा, 
वाचा, कर्मेण मैं स्वयं न अहण करूँगा न दूसरों से भ्रहण करवारूँगा न ग्रहण 
करने वाले का अनुमोदन कर्तलूँगा। जीवन पर्यन्त मैं परिआह से विरत होता हूँ। 


भंते ! मैं उपस्थित हुआ हूँ. छठे जत राजि-भोजन-विरति के लिए:। 
भंते | मैं सब प्रकार के असन, पान, खाद्य और स्वाद्य को रात्रि में खाने का 
प्रत्याख्यान करता हैँ | मनसा, वाचा कमंणा मैं स्वयं रात के समय न खाऊेँँगा, 
न दूसरों को खिलाऊँगा, न खाने वाले का अनुमोदन करूँगा | जीवन पर्यन्त 
मैं राजि-मोजन से विरत होता हूँ | 


ग़्हस्थ के सषावाद आदि की स्थूल-विरति होती हैं, इसलिए, वे अणुन्नत 
- ।ते हैं। स्थुल्न-म्रषावाद-विरति, स्थूल अदत्तादान-विरति, स्वदार-सन्‍्तोष और 
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इच्छा परिमाण---थे उनके नाम हैं। महाज़तो की स्थिरता के लिए, २५७ भाव- 
नाए' हैं | प्रत्येक महाज्त की पॉच-पॉच मावनाए हैं?" | 

इनके छारा मन को भावित कर ही महाज्नतों की सम्यक्‌ आराधना की 
जा सकती है। 

पॉच महाज्तों में मैथुन देह से अधिक सम्बन्धित हैं। इसलिए मैथुन- 
विरत्ति की साधना के लिए विशिष्ट-नियमो की रचना की गई है। 
ब्रह्मचर्य का साधना-मार्ग 

बरह्मचर्य भगवान्‌ है १ | 

ब्रह्मचय सब तपस्याओ में प्रधान है २?| जिसने ब्रह्मचर्य की आराधना 
कर ली उसने सव ब्रतो को आराध लिया २१| जो अन्नशझचर्य से दूर हँ--वे 
आदि मोक्ष हैं। मुमुक्षु सुक्ति के अग्रगामी हैं १४| ब्रह्मचर्य के भग्न होने पर 
सारे त्रव दूढ जाते हैं ३५ 

ब्रह्मचर्य जितना श्रेष्ठ है, उतना ही दुष्कर है २६| इस आसक्ति को तरने 
वाला महासागर को तर जाता है ३०| 

कहीं पहले ठण्ड, पीछे भोग है, और कही पहले भोग, पीछे दण्ड है--ये 
भोग संगकारक हैं १५| इन्द्रिय के विषय घिकार के हेतु हैं किन्तु वे राग-ट्वेष 
को उत्पन्न या नष्ट नही करते। जो रक्त और द्िष्ट होता है, वह उनका 
संयोग पा विकारी वन जाता है १*| ब्रह्मचयं की सुरक्षा के लिए, विकार के 
हेतु वर्जनीय हैं ) ब्रह्मचारी की चर्या यूँ होनी चाहिए. :--- 

( १ ) एकान्त वास---विकार-वर्धेक सामगओ से दूर रहना | 

(२ ) कथा-संयम--कामोत्तेजक वार्तालाप से दूर रहना | 

( ३ ) परिचय-संयम--कामोत्तेजक सम्पर्कों से बचना | 

(४ ) दष्टि-संयम--टृष्टि के विकार से बचना । 

(५ ) श्रुति-संयम--करणु-विकार पैदा करनेवाले शब्दो से बचना । 

( ६ ) स्म्ति-संयम--पहले भोगे हुए. भोगो की याद न करना | 

(७ ) रस-संयम--पुष्ट-देतु के बिना सरस पदार्थ न खाना | 

(८) अति-भोजन-संयम ( मिताहार )--मात्रा और संख्या में कम 

खाना, वार-वार न खाना, जीवन-निर्वाह मात्र खाना । 
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( ६£ ) विभूषा-संयम---श्य्ज्ञलार न करना | 

(१०) विषय-संयम--सनोंझ् शब्दादि इन्द्रिय विषयों तथा मानसिक 
संकल्पों से बचना? | 

(११९) भेद-चिन्तन--विकार हेतुक प्राणी या वस्तु से अपने को पथक्‌ 
मानना | 

(१२) शीत और ताप सहना--ठंडक में खुले बदन रहना, गर्मी सें सूर्य का 
आतत्तप लेना | 

(१६४) सौकुमायं-त्याय | 

(१४) राग-छोेप के विलय का सकलप करनाई १ | 

(१५७) शुरू ओर स्थविर से मार्ग-दशोन लेना | 

(१६) अज्ञानी या आसक्त का संग-त्याग करना | 

(१७) स्वाध्याय सें लीन रहना | 

(१८) ध्यान में लीन रहना | 

(१६) सूज्ञा्थ का चिन्तन करना | 

(२०) चैर्व रखना, मानसिक चंचलता होने पर निराश न होना** | 

(२१) शुद्धाहार--निरदोष और मादक वस्तु-वर्जित आहार | 

(२२) कुशल साथी का सम्पक ४२ | 

(२३) विकार-पूर्ण-सामञ्ी का अद्शन, अपग्रार्थन, अखचिन्तन, अकीतेन+5४ | 

(२४) कायव-क्लेश---आसन करना, साज-सज्जा न करना | 

(२७) आामाचुआमस-विहार---एक जगह अधिक न रहना। 

(२६) रूखा मोजन--रूखा आह्ाार करना | 

(२७) अनशन---वावज्जीवन आहार का परित्याग कर देना“ | 

(२८) विषय की नश्वरता का चिन्तन करनाए 5 | 

(२६) इन्द्रिय का वहिमुखी व्यापार न करना४» ] 

(३०) भविष्व-दर्शन--भ विष्व में होनेवाले विपस्णिम को देखना*< | 

(३१) भोग में रोग का संकल्प करनाई** | 

(३२) अग्रमाद---घछदा जागरूक रहना---जो व्यक्ति विकार-हेतुक सामग्री 
को उच्च मान उसका सेवन करने लगता है, उसे पहले ब्रह्मचर्य में 
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है | पूर्ण की पासि 
के लिए. साधना की पूर्णठा चाहिए.। वह एक प्रयत्न में ही प्रात्त नही होंती। 








आधार पर साधना के अनेक स्वर निश्चित किये 





( १ ) छुलभ-बोधि--बह॒ पहला स्तर है| इसमें न तो साधना का ज्ञान 
प्रति एक अज्चञात अनुराग या आकर्षण 


है और न अन्यास | केवल उसके 
होठा है। छुलम बोधि व्यक्ति निकद भविष्य में साधना का मार्ग पा 








इृछ्धि---बह दूसरा स्तर है। इसमें साधना का अभ्यास नहों 





स्वर है| इसमें साधना का ज्ञान और 


€ु _. 5 आ. +#< 
स्पश दोनों होते हैं। अपुत्रती के लिए चार विश्वाम-स्थल बताए गए हैं :--< 


छ--एुक भारवाहक बोक्क से दवा जा रहा था | उसे जहाँ पहुँचना था, 
वह स्थान वहाँ से वहुत दूर थघा । उसने कुछ दूर पहुँच अपनी यठड़ी वाएः से 


दा दाहिने कन्धें पर रख ली ] 


) 
॥;। 








है... 
आर देह-चिन्ता से निदवतत्त होने के 


। |) 


लिए गठड़ी नीचें 


१6, 


ग---उसे उठा फिर जाये उला | मार्ग लम्बा था| वजन मी वहुव था | 
सावजनिक स्थान में विश्राम लेने को दकना पड़ा | 
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घ--चौथी बार उसने अधिक हिम्मत के साथ उस भार को उठाया और 
वह ठीक वहीं जा ठहरा, जहाँ उसे जाना था। 

गहस्थ के लिए----(क) पांच शीलब्रतों का और तीन शुणब्रतों का पालन 
एवं उपवास करना पहला विश्राम है (ख) समायिक तथा देशावबकाशिक जब्त 
लेना दूसरा विश्राम है, (ग) अष्टमी, चत्॒दंशी, अमाबस्या और पूर्णिमा को 
प्रतिपूर्ण पौषध करना तीसरा विश्राम है (घ) अन्तिम मारणांतिक-संलेखना 
करना चौथा विश्वाम हें | है 

(४) प्रतिमा-घर--यह चौथा स्तर है+* | प्रतिमा का अर्थ श्रमिग्नह या 
प्रतिशा है। इसमें दर्शन और चारित्र दोनो की विशेष शुद्धि का प्रयत्न किया 
जाता है। इनके नाम, कालमान और विधि इस प्रकार है ३--- 


नाम कालमान 
(१) दर्शन-प्रतिमा एक मास 
(२) जत-प्रतिमा दो मास 
(३) सामायिक-प्रतिमा तीन मास 
(४) पौषघ-प्रतिमा चार मास 
(५) कायोत्सगं-मतिमा पॉच सास 
(६) ब्रह्मचर्य-प्रतिमा | छुह मास 
(७) सचित्ताहार वर्जेन-प्रतिमा सात मास 
(८) स्वयं आरम्भ वर्जन-प्रतिमा आठ मास 
(६) प्रेष्यारम्भ वर्जन-प्रतिमा नव मास 

(१०) उद्दिष्ट भक्त व्जन-प्रतिमा दस मास 

(११) श्रमणभूत-प्रतिमा ग्यारह मास 
विधि ३-- 


पहली प्रतिमा में स्वे-धरम (पूर्ण-धर्म )--रुचि होना, सम्यक्त्व-विशुद्धि 
प्रखतना सम्यकत्व के दोषो को वजना | 


दूसरी प्रतिमा में पॉच अणुश्नत और तीन शुणबत धारण करना तथा पौषध- 
छपवास करना | + हर 


हीसरी प्रतिमा में सामायिक और देशावकाशिक ज्त धारण करना | 
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चौथी प्रतिमा में अष्टमी, चतुदंशी अमावस्या और पूर्णमसी को प्रतिपूर्स 
पीपध-त्रत का पालन करना | 

पॉचवी प्रतिमा में (१) स्नान नहीं करना (२) राचति-भोजन नहीं करना 
(३) घोती की लांग नहीं देना (४) दिन में ब्रह्मचारी रहना (५) रात्रि में 
मैथुन का परिमाण करना | 

छठी प्रतिमा में सर्वधा शील पालना | 

सातवी प्रतिमा में सचित्त-आहार का परित्याग करना | 

आउवी प्रतिमा में स्वयं आरम्म-समारम्भ न करना | 

नौवी प्रतिमा में नौकर-चाकर आदि से आरम्भ समारमस्भ न कराना | 

दशवीं पतिमा में उद्धिप्ट भोजन का परित्याग करना, वालो का क्षुर से 
मुएडन करना अथवा शिखा धारण करना, घर सम्बन्धी प्रश्न करने पर मैं 
जानता हूँ या नही, इन दो वाक्यों से ज्यादा नही चोलना | 

ग्यारहवीं प्रतिमा में क्लुर से मुण्डन करना अथवा लुझक्चन करना और 
साधु का आचार, भण्डोपकरण एवं वेश धारण करना | केवल ज्ञाति-वर्ग से 
ही उसका प्रम-वन्धन नहीं टुटता, इसलिए, भिक्षा के लिए केवल ज्ञातिजनो में 
ही जाना | 

(०) प्रमत्त मुनि--यह पॉचवा स्तर है| यह सामाजिक जीवन से पएथक 
केवल साधना का जीवन है | 

(८६) अप्रमत्त-मुनि---यह छठा स्तर है। प्रमत्त-मुनि साधना में स्खलित 
भी हो जाता है किन्तु अप्रमत्त मुनि कभी स्खलित नही होता | अप्रमाद-दशा 
में वीवराग भाव आता है, केवल-शझान होता है। 

(७) अयोगी-यह सातवॉ स्तर है। इससे आत्मा मुक्त होता है। 

इस प्रकार साधना के विभिन्‍न स्तर हैं| इनके अधिकारियो की योग्यता 
भी विभिन्‍न होती है। योग्यता की कसौटी बेराग्य मावना या निर्मोह मनोदशा 
है | उसकी तरतमता के अनुसार ही साधना का आलम्बन लिया जाता है। 
हिंसा हेय है--यह जानते छुएए भी उसे सब नहीं छोड़ सकते। साधना 
के तीसरे स्तर में हिंसा का आंशिक त्याग होता है| हिंसा के निम्न प्रकार 


ह.> 
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हिंसा 
| 
स्थावर जीव चसजीव 


संकल्पज आरमस्मज 


सापराध निरफराध 
आकाश 
सापेक्ष 'निर 


गहस्थ के लिए. आरम्मज कृषि, वाणिज्य आदि में होने वाली हिंसा से 
बचना कठिन होता है। 

गहस्थ पर कुठुम्ब, समाज और राज्य का दायित्व होता है, इसलिए, 
सापराध या विरोधी हिंसा से बचना भी उसके लिए, कठिन होता है। 

शहस्थ को घर आदि को चलाने के लिए! बध, बन्ध आदि का सहारा 
लेना पड़ता है, इसलिए सापेक्ष हिंसा से बचना भी उसके लिए, कठिन होता 
है | वह सामाजिक जीवन के मोह का भार बहन करते हुए. केबल संकल्प- 
पूर्वक निरपराध चसजीवो की निरपेक्ष हिंसा से वचता है, यही उसका अ्हिसा- 
अगुज्नत है | 

वैराग्य का उत्कर्षे होता है, वह प्रतिमा का पालन करता है। वेैराग्य 
ओर बढ़ता है तब वह मुनि बनता है। 

भूमिका-सेद को समझ कर चलने पर न तो सामाजिक संतुलन बिगड़ता है 
आर न वैराग्य का क्रमिक आरोह भी लुप्त होता है। 
समिति 

जीवन-याजा के निर्वाह के लिए आवश्यक प्रवृत्तियां भी संयममय और 
संयमपूर्वक होनी चाहिए. । वैसी प्रवृत्तियों को समिति कहा जाता है, वे पॉच 
हैं :--- 

(१) ईया--देखकर चलना | 
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(२) भापा--निरवद्ध वचन वोलना | 

(३) एपणा--निर्दोष और विधिपूर्वक भिन्षा लेना | 

(४) आदान-निक्षेप---सावधानी पूर्वक वस्तु को लेना व रखना | 

(४) परिष्ठापना--मल-मूज़् का विसऊजन पविधिपूर्वक करना। तात्पर्य 
की भापा में इनका उद्दे श्य है--हिंसा के स्पर्श से बचना | 
गुप्ति म 

असत्‌-प्रदत्ति तथा यथासमय सत्‌ ग्रवृत्ति का भी संवरण करना गुस्ति है। 
वे तीन हैं :--- 

(१) मनो-शुसि--मन की स्थिरता--मानसिक प्रवृत्ति का संयमन | 

(२) वचन-गुप्ति--मौन | 

(३) काय-गुसि--का्योंत्सर्ग, शरीर का स्थिरीकरण | 

मानसिक एकाग्रता के लिए मौन और कायोत्सर्ग अत्यन्त आवश्यक हैं। 
इसीलिए, आत्म-लीन होने से पहले यह संकल्प किया जाता है--“मैं 
कायोत्सगं, मौन और ध्यान के द्वारा आत्म-व्युत्सर्ग करता हूँ---आत्मलीन 
होता हूँ५३ |? 
आहार 

आहार जीवन का साध्य तो नही है किन्तु उसकी उपेक्षा की जा सके, 
वैसा साधन भी नही है। यह मान्यता की जरूरत नहीं किन्तु जरूरत की 
मांग है| 

शरीर-शास्त्र की दृष्टि से इस पर सोचा गया है पर इसके दूसरे पहलू 
बहुत कम छुए, गए, हैं| यह केवल शरीर पर ही प्रभाव नहीं डालता | उसका 
प्रभाव मन पर भी होता है। मन अपवित्र रहे तो शरीर की स्थूलता कुछ 
नही करती, केचल पाशविक शक्ति का प्रयोग कर सकती है। उससे सब 
घबड़ाते हैं | 

मन शान्त ओर पवित्र रहे, उत्तेजनाएँ कम हो---यह अनिवाय अपेक्षा है| 
इसके लिए. आहार का विवेक होना वहुत जरूरी है| अपने स्वार्थ के लिए 
विलखते मूक प्राणियों की निर्मम हत्या करना बहुत ही क्रर-कर्म है मांसाहार 
इसका बहुत बड़ा-निमित्त है। हे 
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जैनाचायों ने आहार के समय, मात्रा ओर योग्य वस्तुओं के विषय में 
बहुत गहरा विचार “किया है। राज्ि-भोजन का निषेध जेन-परम्परा से 
चला है | ऊनोदरी को तप का एक ग्रकार माना गया। मिताशन पर बहुत 
भार दिया गया। सद्य, मांस, मादक पदार्थ और विक्ृति का वर्जन भी साधना 
के लिए, आवश्यक माना गया | 
तपयौग 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम [| विजातीय-तत्त्व से विय्युक्त कर अपने आप में 
थुक्त करने वाला योग मैंने बारह प्रकार का बतलाया है| उनमें (१) अनशन, 
(९२ ) ऊनोदरी; ( ३ ) दत्ति-संक्षेप, ( ४ ) रस-परित्याग, (४ ) काय-क्लेश, 
(६ ) प्रतिसंलीनता--चये छह वहिरक्ल योग हैं। 

(१ ) ग्रायश्चित, (२) विनय (३) वेयाबृत्य, (४) स्वाध्याय 
(४ ) ध्यान और ( ६ ) व्युत्सर्ग--ये छह अन्तरंग योग हैं। 

गौतम ने पूछा--भगवन्‌ | अनशन क्‍या है १ 

भसगवान---गौतम १ आह्ार-त्याग का नाम अनशन है। वह (५) इत्वरिक 
( कुछ समय के लिए, ) भी होता है, तथा ( २ ) यावत्‌-कथित ( जीवन भर के 
लिए, ) भी होता है | 

सौतम--मरवन्‌ | ऊनोदरी क्‍या है £ 

भगवान---गौतसम | ऊनोदरी का अर्थ है कमी करना । 

( १ ) दृब्ब-ऊनोदरी--खान-पान और उपकरणों की कमी करना | 

( २ ) भाव-ऊनोदरी--क्रोघ, समान, साया, लोग और कलह की कमी 
करना | 

इसी प्रकार जीविका-निर्वाह के साधनों का संकोच करना कृत्ति- 
संक्षेप है, 

सरस आहार का त्याग रस परित्याग है । 

अतिसंलीनता का अर्थ है--वाहर से हट कर अन्तर सें लीन होना | 

उसके चार प्रकार हैं--- 

( १ ) इन्द्रिय-प्रतिसंलीनता | 

(२ ) कषाव-प्रतिसंलीनता--अनुदिस क्रोध, मान; माया और लॉस का 
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निरोघ; उदित क्रोध, मान माया और लोभ का विमूलीकरण | 
( ३ ) योग-प्तिसंलीनवा--अकुशल मन, वाणी और शरीर का निरोध; 
कुशल मन, वाणी और शरीर का प्रयोग | 
(४ ) विविक्तः.शवन-आसन का सेवन५४ | इसकी तुलना पत्ल्नलि के 
धप्रत्याहार' से होती है। जैन-प्रक्रिया में प्राणायाम को विशेष 
महत्त्व नही दिया गया है। उसके अनुसार विजातीय-द्वव्य या 
वाह्ममाव का रेचन और अन्तर भाव में स्थिर-माव--कहुम्भक ही 
वास्तविक प्राणाय/मम है| 
भगवान्‌ ने कहा--गौतम | साधक को चाहिए कि वह इस देह को केवल 
पूर्ब-सब्वित मल पखालने के लिए, धारण करे | पहले के पाप का प्रायश्चत्त 
करने के लिए ही इसे निवाहे। आसक्ति पूर्वक देह का लालन-पालन करना 
जीवन का लक्ष्य नहीं है। आसक्ति बन्चन लाती है। जीवन का लक्ष्य है--- 
बन्धन-सुक्ति | वह कृध्वंगामी और सुदूर है४५ | 
भगवान्‌ ने कहा--गौतस | खुख-सुविधा की चाह आसक्ति लाती है। 
आसक्ति से चैतन्य मूच्छित हो जाता है । मूर्च्छा घ्ृष्टता लाती है| घृष्ट व्यक्ति 
विजय का पथ नही पा सकता। इसलिए, मैने वथाशक्ति काय-क्लेश का 
विधान किया है४ ६ | 
गौतम ने पूछा भगवन्‌ | काय-क्लेश क्‍या है १ 
भगवान---गौतम | काव-क्लेश के अलेक प्रकार हैं। जैसे--स्थान-स्थिति 
स्थिर शान्त खड़ा रहना--कायोत्सर्ग | स्थान-स्थिर--शान्‍्त बैठे रहना--+ 
आसन | उत्कुडुक-आसन, पद्मासन, वीरासन, निपद्या, लकुट शयन, दरसडायत-- 
ये आसन हैं | वार-वार इन्हे करना | 
अआतापना---शीव-ताप सहना, निवेस्त्र रहना, शरीर की विभूषा न करना, 
परिकर्म न करना--यह काय-क्लेश है*० | 
यह अहिंसा--स्थैयं का-साधन है | 
भगवान्‌ ने कहा--गौतम १ आलोचना ( अपने अधर्माचरण का प्रकाशन ) 
पूर्वक्त पाप की विशुद्धि का हेतु है। ग्रतिक्रमण---( मेरा दुष्कृत विफल हो--- 
इस भावनापूर्वक अझुम कर्स से हठना ) पूर्वकृत पाप की विशुद्धि का ढेठ है | 
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अशुद्ध वस्तु का परिहार, कायोत्सर्ग, तपस्था- ये सब पूर्वकृत पाप की विशुद्धि 
के हेतु हैं+< | 

भगवान्‌ ने कहा--गौतस | विनय के सात प्रकार हैं--( १) ज्ञान का 
विनय, ( २) श्रद्धा का विनय, (३ ) चारित्र का विनय और ( ४ ) मन- 
विनय | 

अग्रशस्त मन-विनय के बारह प्रकार हैं :--- 

( १ ) सावबद, ( २) सक्रिय, ( ३) करकंश, ( ४ ) कठुक, ( ५ ) निष्छर, 
(६ ) परुष, ( ७ ) आख़बकर, ( ८ ) छेदकर, ( £ ) मेदकर, (१० ) परिताप 
कर, ( ११ ) उपद्रव कर और ( १२ ) जीव-घातक। इन्हे रोकना चाहिए। 

प्रशस्त मन के बारह प्रकार इनके विपरीत हैं। इनका प्रयोग करना 
चाहिए । 

(५ ) वचन-विनय--मन की भांति अप्रशस्त और प्रशस्त वचन के भी 
बारह-बारह प्रकार हैं | 

(६ ) काय-विनय--अप्रशस्त-काय-विनय---अनायुक्त. ( असावधान ) 
वृत्ति से चलना, खड़ा रहना, बैठना, सोना, लांघना प्रलांघना, सब इन्द्रिय और 
शरीर का प्रयोग करना। यह साधक के लिए. वर्जित है। प्रशस्त-काय 
विनय---आसयुक्त ( सावधान ) बृत्ति से चलना, यावत्‌ शरीर प्रयोग करना-- 
यह साधक के लिए ग्रयुज्यमान है| 

( ७ ) लोकोपचार-घिनय के सात प्रकार हैं :--- 

( १ ) बड़ों की इच्छा का सम्मान करना, ( २) बड़ो का अचुगमन 
करना, ( ३ ) कार्य करना, ( ४ ) कृतज्ञ बने रहना, ( ४ ) शुरु के चिन्तन की 
गवेषणा करना, ( ६ ) देश-काल का ज्ञान करना और ( ७ ) सर्वथा अनुकूल 
रहना । 

गौतम --भगवन्‌ | वैयादत्य क्या है १ 

भगवान--गौतम ! वेयाबृत्य का अर्थ है--सेबा करना, संयम को 
अवलम्बन देना | 

साधक के लिए बैयाबृत्य के योग्य दश श्रेणी के व्यक्ति हैं :--- 

( १ ) आचार्य, ( २) उपाध्याय, ( ३ ) शैक्ष-नयासाधक, ( ४ ) रोगी, 
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(५ ) तपस्वी; ( ६ ) स्थविर, ( ७ ) साधर्मिक--समान धर्म आचार वाला, 
( ८ ) कुल, ( £ ) गण, ( १० ) संघ | 

गौतम---भगवन्‌ | स्वाध्याय क्‍या है / 

भगवान---गौतस | स्वाध्याय का अर्थ है--आत्म-विकासकारी अध्ययन। 
इसके पांच प्रकार हैं | 

(१ ) बाचन, ( २) प्रश्न, ( ३ ) परिवरतन-स्मरण, (४) अनुप्रेज्षा- 
न्विन्तन ( ५ ) धर्म-कथा | 

गौतम--भगवन--ध्यान क्‍या है १ 

भगवान-- गौतस | ध्यान ( एकाग्रता और निरोध ) के चार प्रकार हैं--- 
( १) आत्तं, ( २) रौह, ( ३ ) धर्म, (४ ) शुक्ल | 

आत्त-ध्यान के चार प्रकार हैं--(१) अमनोश वस्तु का संयोग होने पर 
उसके वियोग के लिए, ( २) मनोज्ञ वस्तु का वियोग होने पर उसके संयोग 
के लिए, ( ३) रोग-निद्वत्ति के लिए, ( ४ ) प्रास सुख-छुविधा का वियोग न 
हो इसके लिए,, जो आठर-मावपूर्व क एकाग्रता होती है, वह आत्तं-ध्यान है | 

( १ ) आक्रन्द, ( २) शोक, ( ३ ) रदन और ( ४ ) विज्ञाप--ये चार 
उसके लक्षण हैं | 

( १ ) हिंसानुबन्धी (२) असत्याचुवन्धी ( ३ ) चोर्याचुबन्धी प्राप्त भोग 
के संरक्षण सम्बन्धी जो न्चिन्तन है, वह रौद्र ( ऋूर ) ध्यान है। 

( १ ) स्वल्प हिंसा आदि कर्म का आचरण (२) अधिक हिंसा आदि 
कर्म का आचरण ( ३ ) अनर्थ कारक शस्त्रों का अभ्यास ( ४ ) मौत आने 
तक दोष का प्रायश्चित्त न करना--ये चार उसके लक्षण हैं। ये दो ध्यान 
चर्जित हैं | 

( १ ) आज्ञा-निर्सयथय ( आगम या वीत़राग वाणी ) (२) अपाय, 
( दोष--हैय )-निणेय, ( ३ ) विपाक ( हेय-परिणाम )-निर्णय, ( ४ ) संस्थान- 
निर्णयय--यह धर्म-ध्यान है | 

( १ ) आज्ञारत्चि, (२) निसग्गंरुचि, ( ३) उपदेश-रुचि, ( ४ ) सूत- 
झुच्ि--यह चठुर्विध श्रद्धा उसका लक्षण है। 


१०० ] जेन दर्शन मेँ आचार सीमांसा 


( १ ) बाचन, ( २) प्रश्न, ( ३ ) परिवर्तन, ( ४ ) धर्मकथा--ये चार 
उसकी अनुप्रेन्लाए हैं---चिन्त्य विषय हैं। शुक्ल ध्यान के चार प्रकार हैं :---. 
( १ ) भेद-चिन्तन ( प्रथक्त्व-वितर्क-सविचार ) 
( २ ) अमभेद-चिन्तन ( एकत्व-वितके-अविचार 2 
(३ ) मन, वाणी और शरीर की प्रकृत्ति का निरोध ( सूक्ष्मक्रिय- 
अगमतिपाति ) 
( ४ ) श्वासोछवास जैसी सूक्ष्म प्रवृति का निरोधपूर्ण अकम्पन-दशा 
( समुच्छिन्नक्रिय-अनिवृत्ति ) 
( १ ) विवेक--आत्मा और देह के भेद-ज्ञान का प्रकर्प । 
(२ ) ब्युत्सर्ग--सर्व-संग-परित्याग, ( ३ ) अचल उपसर्ग-सहिणए । 
( ४ ) असम्मोह---ये चार उसके लक्षण हैं| 
( १ ) क्षमा, (२२ ) मुक्ति, (३) आजंब, ( ४ ) मदुता--ये चार उसके 
आलम्वन हैं 


( १ ) अपाय, ( २ ) अशुभ, ( ३ ) अनन्त-पुदूगल-परावत्त, ( ४ ) बस्तु- 
परिणमन-->ये चार उसकी अनुपेक्षाएं हैं। ये दो ध्यान-धर्म और शुक्ल 
आचरणीय हैं | 

वितक का अर्थ श्रुत है। विचार का अर्थ है--वस्तु, शब्द और योग का 
संक्रमण | 

ध्येय दृष्टि से वित्क या श्रुतालम्बन के दो रूप हैं--( १) पएथक्त्व का 
चिन्तन--शुक द्रव्य के अनेक पर्यायो का चिन्तन। (२) एकत्व का 
चिन्तन--एक द्रव्य के एक पर्याय का न्‍चिन्तन | 

ध्येय संक्रान्ति की दृष्टि से शुक्ल-ध्यान के दो रूप बनते हैं---सविचार और 
अविचार | 

( १ ) सविचार ( सकम्प ) में ध्येय वस्तु, उसके चाचक शब्द और योग 
( मन, वचन और शरीर ) का परिवतेन होता रहता है। है 

( २.) अविचार ( अक्रम़्प ) में ध्येय -वस्ठु, उसके वाचक शब्द और योग 
का परिवतन नही होवा । हेयर 5, 2 00052 कक 


< 
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भेद चिन्तन की अपेक्षा अमेद-चिन्तन में और संक्रमण की अपेक्षा, 
संक्रमण-निरोध में ध्यान अधिक परिप्क्‍त्र होता है | 

धसं-ल्यान के अधिकारी असंयत,; देश-संयत, प्रमत्त-संयत और अप्रमत्त- 
संयत होते हं५* | 

शुक्क-ब्यान--व्यक्ति की दृष्टि से : 

€ १ ) प्रथक्त्व-वितकं-सविचार ओऔर (२ ) एकत्व-वितर्क-अविचार के 
अधिकारी निदवृत्ति वादर, अनिवृत्ति बादर, सूक्तष्म-सम्पराय, उपशान्त-मोह और 
क्षीण-मोह मुनि होते हँ*० | 

( ३ ) सूक्ष्म-क्रिय-अग्रतिपाति के अधिकारी सयोगी केवली होते हैं *१। 

( ४ ) समुच्चिछुन्न-क्रिय-अनिदृत्ति के अधिकारी अयोगी केवली होते हैं *२ 
योग की दृष्टि एलन 

( १ ) प्थक्त्व-वितक-सविचार--तीन योग ( सन, वाणी और काय ) 
वाले व्यक्ति के होता है। 

( २ ) एकत्व-वितक-अविचार---तीनों मे से किसी एक योग वाले व्यक्ति 
के होता है | 

( ३ ) सूक्तष्म-क्रिच-अप्रतिपाति---काय-योग वाले व्यक्ति के होता है। 

(४ ) समुख्छिनन-क्रिय-अनिदृक्ति---अयोंगी केवली के होता है* 5 

गीतम--भरवन्‌ | व्युत्सर्ग क्‍या है 2 

भगवान--गौंतम | शरीर, सहयोग, उपकरण ओर खान-पान का त्याग 
तथा कपाय, संसार और कर्म का ट्याग व्युत्सर्ग है*४ | 
श्रमण संस्कृति और आमण्य 

कर्म को छोड़कर मोक्ष पाना और कर्म का शोधन करते-करते मोक्ष 
पाना>-ये दोनो विचारधाराए” यहॉ रही हैं। ठोंनों का साध्य एक ही है--- 
“४निष्कर्स बन जाना? | सेद सिर्फ प्रक्रिया में है| पहली कर्म के सन्‍यास की 
है, दसरी उसके शोघधन की | कर्म-संन्यास साध्य की ओर द्वव-गति से जाने 
का क्रम है और कर्म-वोंग उसकी ओर धीमी गति से आगे बढ़ता है। शोधन 
का मतलव संन्यास ही है। कर्स के जितने असत्‌ अंशका संन्यास होता है, 
उतने ही अंश में वह शुद्ध वनता है| इस दृष्टि से यह कमे-संन्यास का 
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अनुगामी मन्द-क्रम है| साध्य का स्वरूप निष्कर्म या सर्व-कर्म-निद्ृत्ति है। इस 
दृष्टि से प्रवृत्ति का संन्यास ग्रवृत्ति के शोधन की अपेक्षा साध्य के अधिकनिकट 
है। जैन दर्शन के अनुसार जीवन ग्रवृत्ति और निबृत्ति का समन्वय है, यह 
सिद्धान्त-पक्त है | क्रियात्मक पक्ष यह है--प्रवृत्ति के असत्‌ अंश को छोड़ना, 
सत्‌-अंश का साधन के रूप में अवलम्बन लेना तथा क्षमता और वेराग्य के 
अनुरूप निवत्ति करते जाना | आमण्य या संन्यास का मतलब है--असत- 
प्रद्न्ति के पूर्ण त्यागात्मक जत का अहण और उसकी साधन सामग्री के अनुकूल 
स्थिति का स्वीकार | यह मोह-नाश का सहज परिणाम है। इसे सामाजिक 
दृष्टि से नही आंका जा सकता | कोरा ममत्व-त्याग हो--पदा्थ-त्याग न 
हो,--यह मार्ग पहले क्षण में सरस भत्ते लगे पर अन्ततः सरस नहीं है | पदार्थ- 
संग्रह अपने आप में सदोष या निर्दोष कुछ भी नहीं है ] वह व्यक्ति के ममत्व 
से जुड़कर सदोष बनता है | ममत्व दुथते ही संग्रह का संक्षेप होंने लगता है 
और वह संन्यास की दशा में जीवन-निर्वाह का अनिवार्य साधन मात्र बन रह 
जाता है। इसीलिए उसे अपरिग्रही या अनिचय कहा जाता है। संस्कारों का 
शोधन करते-करते कोई व्यक्ति ऐसा हो सकता है, जो पदवदार्थ-संग्रहके प्रति 
अल्प-मोह हो, किन्तु यह सामान्‍्य-विधि नही है | पदाथं-संग्रहसे दूर रह कर 
ही निर्मोह-संस्कार को विकसित किया जा सकता है, असंस्कारी-दशा का लाभ 
किया जा सकता है--यह सामान्य विधि है | 

पदार्थवाद या जड़वाद का थुग है। जड़वादी दृष्टिकोण संन्यास को पसन्द 
ही नही करता | उसका लक्ष्य कर्म या ग्रवृत्ति से आगे जाता ही नही। किन्स 
जो आत्मवादी और निर्वाण-वादी हैं, उन्हे कोरी प्रवृत्ति की मूलसुलेया में नदी 
भठक जाना चाहिए | संन्‍्यास--जो त्याग का आदर्श और साध्य की साधना 
का विकसित रूप है, उसके निमृ लन का भाव नही होना चाहिए.। यह सारे 
अध्यात्म-मनीषियों के लिए चिन्तनीय है। 

चिन्तन के आलोक में आत्मा का दशन नही हुआ, तबतक शरीर-सुख ही 
सब कुछ रहा | जब मनुष्य में विवेक जागा--आत्मा और शरीर दो हैं--यह 
भेद-ज्ञान हुआ, तब आत्मा साध्य बन गया और शरीर साधन मात्र | आत्म- 
ज्ञान के बाद आत्मोपलब्धि का क्षेत्र खुला। श्रमणे ने कहा--डष्टि मोह 
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आउत्म-वर्शन सें वाधा डालता है और चारित्र-मोह आत्म-उपलब्धि में | ओआत्म- 

साक्षात्कार के लिये संयम किया जाए, तप तपा जाए; | संयम से मोह का प्रवेश 

रोका जा सकता है, और तपसे संचित मोह का व्यूह तोड़ा जा सकता है | 
अकुब्चओ नव॑ नत्थि,  कम्म॑ नाम वियाणइ | 


सूत्र ६॥१५७॥७ 
भव कोडि संचियं कम्मं, तवसा निज्जरिज्जई | 
उत्त० | ३०.६ 


न 


ऋषियों ने कहा--आत्मा तप और ब्रह्मचये द्वारा लभ्य है :--- 
सत्येन. लम्यस्तपतसा होप आत्मा 
सम्बग्‌ ज्ञानेन बअ्रह्मचर्येंण निल्मम्‌ । 
अन्‍न्तः शरीरे ज्योतिर्मयमो हि शुभ्नो 
ये पश्यन्ति बतयः च्षीणदोपाः ॥ 
ऋगूवेद का एक ऋषि आत्म-ज्ञान की तीत्र जिज्ञासा से कहता है---'मैं 
नहीं जानता--मैं कौन हूँ अथवा कैसा हूँ*४ 
वैदिक संस्कृति का जबतक श्रमण-संस्क्ृति से सम्पर्क नहीं हुआ, तबतक 
उसमें आश्रम दो ही थें--ब्रह्मचर्य और णहस्थ | सामाजिक या राष्ट्रीय जीवन 
की सुख-सम्रद्धि के लिए इतना ही पर्याप्त माना जावा था | 
जब क्षत्रिय राजाओ से ब्राह्मण ऋषियों को आत्मा और पुनर्जन्म का बोध- 
बीज मिला, तबसे आश्रम-परम्परा का विकास छुआ) वे क्रमशः तीन और 
चार बने | 
वेद-संहिता और ब्राह्मणों में संन्‍्यास-आश्रम आवश्यक कही नहों कहा 
गया है, उल्टा जैमिनि ने वेदों का यही स्पष्ट मत बतलाया है कि णहस्थाश्रम 
में रहने से ही मोक्ष मिलता है** | उनका यह कथन कुछ निराधार भी नहीं 
है। क्योंकि कर्मकाण्ड के इस प्राचीन मार्ग को गौण मानने का आरम्म 
उपनिषदों में ही पहले-पहल देखा जाता है*० | 
अमण-परम्परा मे छऋत्रियों का प्राधान्य रहा है, और वेदिक-परम्परा में 
ब्राह्मणों का | उपनिषदो में अनेक ऐसे उल्लेख हैं, जिससे पता चलता है कि 
प्राह्मण ऋषि-सुनियो ने क्षत्रिय राजाओं से आत्म-विद्या सीखी | 
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(१) नचिकेता ने सूर्यवंशी शाखा के राजा वैवस्वत यमके पास आत्मा का 
रहस्य जाना*< ] 

(२) सनत्कुमार ने नारद से पूछा-- बतलाओ तुमने क्‍या पढ़ा है १ नारद 
बोले--भगवन्‌ | सके ऋगवेद, यजुवँद, सामवेद और चौथा अथर्ववेद याद है, 
( इनके सिवा ) इतिहास पुराण रूप पॉचवॉ वेद*--**- आदि--है भगवन ! 
यह सब मैं जानता हैँ | सगवन्‌ | मैं केवल मन्त्र-वेत्ता ही हैँ, आत्म-वेत्ता नहीं 
हैँ) सनत्कुमार आत्मा की एक-एक भूमिका को स्पष्ट करते हुए; नारद को 
परमात्मा की भूमिका तक ले गए,--यो वैं सूमा तस्सुखं नाल्‍पे सुखमस्ति! | 
जहाँ कुछ और नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता तथा कुछ और नहीं जानता 
वह भूमा है। किन्तु जहाँ और कुछ देखता है, कुछ और सुनता है एवं कुछ 
आर जानता है, वह अल्प है। जो भूमा है, वही अम्गत है और जो अल्प है, 
वही मर्त्य है--“थो वे सूसा तदस्ततमथ यदरुप॑ तन्मरत्यम्‌*९ | 


( ३ ) प्राचीनशाल आदि महा शहस्थ और महा ओजिय मिलते और 
परस्पर विचार करने लगे कि हमारा आत्मा कौन है और ब्रह्म क्या है १-- 
को न आत्मा कि ब्रह्मेति! १ वे बेश्वानर आत्मा को जानने के लिए अरुण 
पुत्र उद्दालक के पास गए | उसे अपनी अच्चमता का अनुभव था | वह उन 
सबको केकेय अश्वपति के पास ले गया | राजा ने उन्हे घन देना चाहा । 
उन मुनियों ने कहा--हम घन लेने नहीं आये हैं। आप वेश्वानर-आत्मा को 
जानते हैं, इसीलिए; वही हमें बतलाइए!] फिर राजाने उन्हे बैश्वानर-आत्मा 
का उपदेश दिया"” | काशी नरेश अजातशत्रु ने गार्ग्य को विज्ञानमय पुरुष 
का तत्व समझाया"? | 


(४ ) पांचाल के राजा यग्रवाहण जैवलि ने गौतम ऋषि से कहा--गौतम ! 
तू जिस विद्या को लेना चाहता है, वह विद्या तुझसे पहले बआाह्मणों को प्रात 
नहीं होती थी। इसलिए सम्पूर्ण लोकों में क्षत्रियों का ही अनुशासन होंवा 
रहा है» 5 |- अवाहण से आत्मा की गति और आयगति के बारे में पूछा | वह 
विषय बहुत ही अज्ञात रहा है, इसीलिए आचारांग के आरम्म में कद्दा 
गया है--''कुछ लोग नही जानते थे कि मेरी आत्मा का पुनर्जन्म होगा 
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या नही होगा? मैं कौन हूँ, पहले कौन था? यहाँ से मरकर कहाॉ 
होगा ?०७ ३ | 

अ्मणु-परम्परा इन शाश्वत प्रश्नों के समाधान पर ही अवस्थित हुई। 
यही कारण है कि वह सदा से आत्मदर्शी रही है | देह के पालन की उपेत्ना 
सम्भव नहीं, किन्ठु उसका दृष्टिकोण देह-लक्षी नहीं रहा है। कहा जाता है-- 
श्रमणु-परम्परा ने समाज-रचना के बारे में कुछ सोचा ही नहीं ] इसमें कुछ तथ्य 
मी है | सगवान्‌ ऋपमदेव ने पहले समाज-रचना की और फिर वे आत्म-साधना 
में लगे। मारतीय-जीवन के विकास-क्रम में उनकी देन बहुत ही महत्त्वपूर्ण 
और वहुत ही प्रारम्भिक है। जिसका उल्लेख वेंदिक और जैन--दोनो पर- 
म्पराओं में प्रचुरता से मिलता है। आचार्य हेमचन्द्र, सोमदेव सूरि आदि के 
अहन्नीति, नीतिवाक्याम्त आदि ग्रन्थ समाज-व्यवस्था के सुन्दर ग्रन्थ हैं। 
यह सच भो है--जैन-बौंद्ध मनी धियों ने जितना अध्यात्म पर लिखा, उसका 
शतांश भी समाज-व्यवस्था के वारे में नही लिखा | इसके कारण भी हैं-- 
अमण-परम्परा का विकास आत्म-लक्षी दष्ठिकोण के आधार पर हुआ है। 
निर्वाण-प्रासि के लिए शाश्वत-सत्यों की व्याख्या में ही उन्होंने अपने आपको 
खपाया | समाज-व्यवस्था को वे धर्म से जोड़ना नहीं चाहते थे। धर्म जो 
आत्म-गुण है, को परिवर्तनशील समाज-व्यवस्था से जकड़ देने पर॑ तो उसका 
क्षुव रूप विकृतत हो जाता है। 

समाज-व्यवस्था का कार्य समाज-शास्त्रियों के लिए ही है| धार्मिको को 
उनके ज्षेत्र में हस्तक्षेप नही करना चाहिए] मनुस्म॒ति आदि समाज-व्यवस्था 
के शास्त्र हैं| वे विधितअन्थ हैं, मोक्षुअन्ध नही १ इन विधि-ग्रन्थो को शाश्वत 
रूप मिला, वह आज स्वयं प्रश्न-चिह्न वन रहा है | हिन्दू कोंडविल का विरोध 
इसीलिए, छुआ कि उन परिवर्तनशील विधियों को शाश्वत सत्य का सा रूप 
मिल गया था अश्रमणु-परम्परा से न तो विवाह आदि संस्कारों के अपरिवर्तित 
रूप का आग्रड रखा और न उन्हें शेप समाज से अलग बनाये रखने का आशभ्रह 
ही किया। 

सोमदेव सूरि के अनुसार जैनों की वह सारी लौकिक विधि प्रमाण है, 
जिससे सम्बक्‌ दर्शन में बाधा न आये; जबतो में दोप न लगे ३--- 
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“सबब एवं हि जैनानां, प्रमाण लौकिको विधिः। 
यत्र सम्यकत्व हानिने, यत्र न ज्तदूषधणम।”” 


श्रमण-परम्परा ने धर्म को लोकिक-पक्ष से अलग रखना ही श्रेय समझा । 
धर्म लोकोत्तर वस्तु है। वह शाश्वत सत्य है। वह छिरूप नहीं हो सकता। 
लौकिक विधियाँ भौगोलिक और सामयिक विविधताओ के कारण अनेक रूप 
होती हैं और उनके रूप बदलते ही रहते हैं। श्री रवीन्द्रनाथ ने धर्म और 
समाज? में लिखा है कि हिन्दू धर्म ने समाज और धर्म को एक-मेक कर दिया, 
इससे रूढ़िवाद को बहुत प्रश्रय मिला है धर्म शब्द के बहु-अथक प्रयोग से भी 
बहुत व्यामोह फैला है। धर्म-शब्द के प्रयोग पर ही लोग उलम बोेठे | 
शाश्वत-सत्य और तत्कालीन अपेक्षान्ीो का विवेक न कर सके। इसीलिए 
समय-समय पर होने वाले मनीषियों को उनका भेद सममकाने का प्रयज्ञ करना 
पड़ा । लोकमान्य तिलक के शब्दों में--“महामारत में धर्म शब्द अनेक स्थानों 


०... 


पर आया है और जिस स्थान में कहा गया है कि “किसी को कोई काम 
करना धर्म संगत है? छस स्थान में धमं-शब्द से कत्तंव्य-शास्त्र अथवा 
तत्कालीन सामाज-व्यवस्था शास्त्र ही का अर्थ पाया जाता है तथा जिस 
स्थान में पारलीकिक कल्याण के मार्ग बतलाने का प्रसंग आया है, उस स्थान 
पर अर्थात्‌ शान्ति पूर्वक उत्तराध में 'मोक्ष-धर्म! इस विशिष्ट शब्द की योजना 


की गई है०* | 


श्रमणु-परम्परा इस विषय में अधिक सतक रही है। उसने लोकोत्तर-धर्मं 
के साथ लौकिक विधियों को जोड़ा नही । इसीलिए, वह बराबर लोकोत्तर पक्ष 
की सुरक्षा करने में सफल रही है और इसी आधार पर वह व्यापक बन 
सकी है| यदि श्रमण-परम्परा में भी बेंदिकों की भाँति जाति और संस्कारों 
का आग्रह होता तो करोड़ो चीनी और जापानी कभी भी श्रमण-परम्परा का 
अनुगमन नही करते | 


अज जो करोड़ो चीनी और जापानी श्रमण-परम्परा के अनुयायी हैं, वे 
इसीलिए हैं कि वे अपने संस्कारों और सामाजिक विचारों में स्वतंत्र रहते हुए 
भी अ्रमण-परम्परा के लोकोत्तर पत्ष का अनुसरण कर सकते हैं। 
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समनन्‍्वयकी भाषा में वैदिक परम्परा जीवन का व्यवहार-पक्त है और श्रमण- 

परम्परा जीवन का लोकोत्तर पक्ष | 
वेंडिको व्यवहततंव्यः, कतंव्यः पुनराहतः | 
लक्ष्य की उपलब्धि उसी के अनुलूप साधना से हो सकती है| आत्मा शरीर, 

वाणी और मन से परे है और न उन द्वारा प्राप्य है" | 

मुक्त आत्मा और ब्रह्म के झुद्ध रूप की मान्यता में दोनों परम्पराएँ लगभग 
एक मत हैं| कर्म या ग्रवृत्ति शरीर, वाणी ओर मन का काय है| इनसे परे 
जो है, वह निष्कर्म है| श्रामण्य या संन्यास का मतलब है--निष्कर्म-भाव की 
साधना | इसीका नाम है संचम | पहले चरण में कर्म-मुक्ति नही होती । किन्तु 
संचबम का अर्थ है कर्म-छुक्ति के संकल्प से चल कर्म-मुक्ति तक पहुँच जाना, 
निर्वाण पा लेना | 

ग्रवर्तक-धर्म के अनुसार वर्ग त्तीन ही थे--धघर्म, काम और अर्थ | चतुवर्ग 
की मान्यता निवर्त्तक धर्म की देन है। निवत्तक-घर्म के प्रभाव से मोक्ष की 
मान्यता व्यापक वनी | आश्रम की व्यवस्था में भी विकल्प आ गया, जिसके 
स्पष्ट निर्देश हमें जावालीपनिपद, गौतम धर्म-सूत्र आदि में मिलते हैं--अ्रह्मचर्य 
पूरा करके छही बनना, रह में से बनी ( वानप्रस्थ ) होकर प्रत्॒ज्या-- संन्यास 
लेना, अथवा ब्रह्मचर्याश्रम से ही णखदस्थाश्रम या वानग्रस्थाक्रम से ही प्रवर्ज्या 
लेना । जिस विन वेराग्य उत्पन्न हो जाए, उसी दिन ग्रवर्ज्या लेना०६ | 

पं० सुखलाल जी ने अश्रम-विक्रास की मान्यता के बारे में लिखा है-- 
जान पड़ता है, इस देश में जब प्रवतंक घर्मानुयावी वैदिक आये पहले पहल 
आये, तब भी कहीं न कहीं इस देश में निवत्तक धर्म एक या दूसरे रूप में 
पचलित था| शुरू में इन दो घर्म-संस्थाओं के विचारों में पर्याप्त संघर्ष रहा, 
पर निवत्तंक-घर्म के इने-गिने सच्चे अनुगामियों की तपस्या, ध्यान-प्रणाली और 
असंगचर्या का साधारण जनता पर जो ग्रभाव धीरे-धीरे पड़ रहा था, उसने 
प्रव्तंक धर्म के कुछ अनुगामियों को भी अपनी ओर खींचा और निवर्चक-घर्म 
की संस्थाओ का अनेक रूप में विकास होना शुरू हुआ | इसका प्रभावशाली 
फल अन्त में यह हुआ कि अवर्तंक धर्म के आधारभूत जो ब्रह्मचय और गहस्थ 
दो आश्रम माने जाते थे, उनके स्थान में प्रवर्तक-घर्म के पुरस्कर्वाओंने पहले वो. 
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चायनयस्थ सहित तीन और पीछे संन्यास सहित चार आश्षमों को जीवन सें 
स्थान में व्या | निवत्तक-घर्म की अनेक संस्थाओं के बढ़ते हुए. जन-व्यापी 
ग्रसाव के कारण अन्त सें तो यहा तक प्रवतेक घर्मानुयावी ब्राह्मणों ने विधान 
सान लिया कि शहस्थाश्रम के वाद जैसे संन्यास न्याय प्राप्त है, बेसे ही अगर 
तीज्र बेरास्व हो तो श्हस्थाश्रम बिना किए भी सीधे अक्मचर्याश्रम से प्रश्नज्या- 
सार्य न्‍्याव-ग्ाप्त है| इस तरह जो निवर्तक घर्म का जीवन से समनन्‍्व्रय स्थिर 
हुआ, उसका फल हम दाशंसलिक साहित्व और अजा-जीवन में आज भी 
देखते हूँ ४० | 

नोक्ष की मान्यता के वाद यह-त्याग का सिद्धान्त स्थिर हो गया | वैदिक 
ऋषियों ने आश्रम-पद्धति से जो संन्यास की व्यवस्था की, वह भी यान्त्रिक 
होले के कारण निर्विकल्प न रह सकी। संन्यास का मूल अन्तःकरण कां वैराग्य 
] वह खब को आये, या असुक अवस्था के ही वाद आये, पहले न आये, 
ऐजा विधान नहीं किया जा सकता ] संन्यास आत्मिक-विधान है, यान्त्रिक स्थिति 
उसे जकड़ नहीं सकती | अ्रमणशु-परम्परा ने दो ही विकल्प मानें--अगार धर्म 
आर अणगार धर्स---अगार-धम्मं अणगार धम्मं ज्ञ०< | 
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अमण-परम्परा गहस्थ को नीच और अ्रमण को उच्च मानती है, यह निरपेक्ष 
नहीं है | साधना के क्षेत्र में नीच-ऊंतच् का विकल्‍प नही है। वहॉ संयम ही 
सब कुछ है | महावीर के शब्दों सें---कई गणूह त्वागी मिक्कुओं की अपेक्षा कुछ 
शहस्थों का संयम प्रधान है और उनकी अपेक्षा साधनाशील संयमी झुनियों का 
संयम प्रधान है** | > 

श्रेष्ठता व्यक्ति नहीं, संचम है | संयम और तप का अनुशीलन करने चाल, 
शान्त रहने वाले मिन्तु और णहस्थ--दोनों का अगला जीवन भी तेजोमयब 
घबनता है*९ | 

समता-घसं को पालने चाला, अद्धाशील और शिक्षा-लम्पन्न झृहस्थ घर 
में रहता छुआ भी मौत के वाद स्वर्ग सें जाता है*१ | 

किन्तु स॑ंवस का चरम-विकास मसुनि-जीवन में ही हो सकता है| निर्वाग- 
लाम मुनि को ही हो. सकता है--पह श्रमण-प्रम्परा का श्रूव अमिमत है। 
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मुनि-जीवन की योग्यता उन्हीं से आती है, जिनमें तीत्र वैंरास्य का उदय हो 
जाए | 

ब्राह्मण-वेपधारी इन्द्र ने राजर्षि नमि से कहा--“'राजर्पि | खश्हवास घोर 
आश्रम है । तुम इसे छोड़ दूसरे आश्रम से जाना चाहत्ते हो, यह उचित नही |] 
तुम यही रहो और यही धर्म-पोपक कार्य करो। 

नमि राजर्पि बोले--ब्राह्मण | मासनमास का उपवास करनेवाला और 
पारणा में कुश की नोक टिके उतना स्वल्प आहार खाने वाला शहस्थ मुनि- 
धर्म की सोलहवी कला की तुलना मे भी नही आता“? | 

जिसे शाइवत्त घर मे विश्वास नहीं, वही नश्वर घर का निर्माण 
करता है<3॥ 

यही है तीज्र वेराग्य | मोक्ष-प्रास्ति की दृष्टि से विचार न हो, तब गहवास 
ही सब कुछ है | उस दृष्टि से विचार किया जाए, तब आत्म-साक्षात्कार ही 
सब कुछ है। सहवास ओर गशहलत्थयाग का आधार है--आत्म-विकास का 
तारतम्य | गौतम ने पूछा---भगवन्‌ | णहवास असार है और शह-त्याग सार- 
यह जानकर भला घर में कौन गहे 2 भगवान्‌ ने कहा--गौतम | जो प्रमत्त हो 
वही रहे और कौन रहे:८४ | 

किन्तु यह ध्यान रहे, श्रमण-परम्परा वेप को महत्त्व देती भी है और नहीं 
भी | साधना के अनुकूल वातावरण भी चाहिए---इस दृष्टि से वेष-परिवर्तन 
शहवास का त्याग आदि-आदि बाहरी वातावरण की विश्लुद्धि का भी महत्त्व है। 
आन्तरिक विजुदधि का उत्क्रट उठय होने पर गृहस्थ या किसी के मी वेप में 
आत्मा मुक्त हों सकता है*“ | 

म॒क्ति--वेप या बाहरी वातावरण के कृत्रिम परिवर्तन से नहीं होती, 
किन्तु आत्मिक उतठ्य से होती है | आत्मा का सहज उदय किसी चिरल व्यक्ति 
सें ही होता है। उसे सामान्य मार्ग नहीं माना जा सकता। सामान्य मार्ग 
यह है कि मुमुक्तु व्यक्ति अभ्यास करते-करते सुक्ति-लाभ करते हैं। अभ्यास के 
क्रमक विकास के लिए, वाहरी वातावरण को उसके अनुकूल वनाना आवश्यक 
है| साधना आखिर मार्ग है, प्राप्ति नहीं | सार्य में चलने वाला भमव्क भी 
सकवा है | जेन-आयमो और वोदू-पिठको में ऐवा यत्न किया गया है, जिससे 
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साधक न मठके | ब्रह्मचारी को बह्मयचयें में विच्चिकित्सा न हो--इसलिए, 
एकान्तवास, दृष्टि-संयम, स्वाद-विजय, मिताहार, स्पर्श-त्याग आदि-आदि का 
विधान किया है। स्थूलिमद्र या जनक जैसे अपवादों को ध्यान में रख कर 
इस सामान्य विधि का तिरस्कार नहीं किया जा सकता | 

आउत्मिक-उदय और अनुदय की परम्परा में पलने वाला पुरुष भटक भी 
सकता है, किन्तु वह ब्रह्मचये के आचार और विनय का परिणाम नहीं है। 
ब्रह्मचारी संसर्ग से बचे, यह मान्यता भय नहीं किन्तु सुरक्षा है। संसर्ग से 
बचने वाले मिक्षु कामुक बने और संसर्ग करने वाले--साथ-साथ रहने 
वाले स्त्री-पुरुष-कासुक नही बने--यह क्वन्चित्‌ उदाहरण मात्र हो सकता है, 
सिद्धान्त नहीं। सिद्धान्ततः अह्मचये के अनुकूल सामग्री पाने बाला ब्रह्मचारी 
हो सकता है। उसके अतिकूल सामी में नही | सुक्ति और सुक्ति दोनों साथ 
चलते हैं, यह तथ्य श्रमण-परम्परा में मान्य रहा है। पर उन दोनो की दिशाए' 
दो हैं और स्वरूपतः वे दो हैं, यह तथ्य कभी भी नहीं मुलाया गया | सुक्ति 
सामान्य जीवन का लक्ष्य हो सकता है, किन्तु वह आत्मोदयी जीवन का लक्ष्य 
नहीं है। सुक्ति आत्मोदय का लक्ष्य है। आत्म-लक्षी व्यक्ति भ्रक्ति को जीवन की 
दुबंलता मान सकता है, सम्पूर्णता नहीं। समाज में भोग अधान माने जाते 
हैं---यह चिरकालीन अनुश्रुति है, किन्तु श्रमण-धर्म का अनुगामी वह है जो 
भोग से विरक्त हो जाए, आत्म-साक्षात्कार के लिए उद्यत हो जाए*६ | 

इस विचारधारा ने विज्लासी समाज पर अंकुश का कार्य किया | “नहीं 
वेरेण वेराइ', सम्मंतीध कदाचन?--इस तथ्य ने भारतीय मानस को उस 
उत्क्षे तक पहुँचाया, जिस तक-““जिते च लम्यते लक्ष्मी-में ते चापि सुरांगना” 
का विचार पहुँच ही नहीं सका | ह 

जैन और बौद्ध शासको ने भारतीय सम्दद्धि को बहुत सफलता से बढ़ाया 
है। भारत का पतन विलास, आपसी फूट और स्वार्थपरता से हुआ है, त्याग 
परक संस्कृति से नही | कइयों ने यह दिखलाने का यज्ञ किया है कि अ्रमण- 
परम्परा कर्म-विम्ुख होकर भारतीय संस्क्ृति के विकास में बराघक रही है। 
इसका कारण दृष्टिकोण का भेद ही हो सकता है| कर्स की व्याख्या में भेद 
होना एक बात है और . कर का निरसन- दूसरी-- बात | अमण-परम्पस के 
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अनुसार कोरे ज्ञानवादी जो कहते हैं, किन्ठु करते नहीं, वे अपने आपको केवल 
वाणी के दारा आश्वासन देते हूँ८० | 

“सम्यग-ज्ञानक्रियास्यां मोक्षुः---““यह जैनो का सर्व विदित वाक्य है। 
कर्म का नाश मोक्ष में होता है या मुक्त होने के आसपास | इससे पहले कर्म 
को रोका ही नहीं जा सकता | कम प्रत्येक व्यक्ति में होता है। भेद यह रहता 
है कि कौन किस दशा में उसे लगता है और कौन किस कर्म को हेय और 
'किसे उपादेय मानता है | 

श्रमण-परम्परा के दो पक्ष हैं--ण्हस्थ और श्रमण | ग्रहस्थ-जीवन के पच्ल 
दो होते हँ---ली किक और लोकोत्तर | श्रमण-जीवन का पक्ष केवल लोकोत्तर 
होता है। श्रमण-परम्परा के आचार्य लौकिक कर्म को लोकोत्तर कर्म की भांति 
एक रूप और अपरिवर्तनशील नही मानते | इसलिए, उन्होने ग्हस्थ के लिए मी 
केवल लोकोत्तर कर्मा का विधान किया है, श्रमणो के लिए, तो ऐसा है ही | 

गुहस्थ अपने लौकिक पतक्ष॒ की उपेक्षा कर ही केसे सकते हैं और वे ऐसा 
कर नही सकते, इसी दृष्टि सो उनके लिए, बतो का विधान किया गया, जबकि 
श्रमणों के लिए, महात्रतों की व्यवस्था हुई | 

अमण कुछ एक ही हो सकते हैं| समाज का बड़ा माग ग़ुहस्थ जीवन 
विताता है । गृहस्थ के लौकिक पक्ष में--““कौन सा कर्म उचित है और कौन सा 
अनुच्चित?---इसका निर्णय देने का अधिकार समाज-शास्त्र को है, मोक्ष-शास्त्र 
को नहीं ) मोक्षु-साधना की दृष्टि सो कर्म और अकमे की परिभापा यह है--- 
कोई कर्म को वीय॑ कहते हैं और कोई अकर्म को | सभी मनुष्य इन्ही दोनों 
से घिरे हुए हैं < | प्रमाद कर्म है और अप्रमाद अकर्म--'पमाय॑ कम्ममाइंसु, 
अप्पमायं तहावरं:८* | 

प्रमाद को बाल-बीय और अप्रमाद को पंडित-बीयँ कहा जाता है। 
जितना असंयम है, वह सव बाल-बीय॑ या सकमं-बीर्य है और जितना संयम है, 
सब पंडित-बीये या अकर्म-वीर्य है*" | जो अबुद्ध है, असम्यक-दर्शों है, और 
अखंयमी है, उसका पराक्रम--प्रमाद-बीर्य बन्धचन कारक होता है*१ ] और जो 
बुद्ध है, सम्यक्‌-दर्शो है और संयमी है उनका पराक्रम--अग्रमाद-वीये सुक्ति- 
कारक होता है** | मोक्ष-साथना की दृष्टि से खहस्थ और अमण--दोनों के 
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लिए अप्रमाठ-वीय या अकर्स-चीयं का विधान है। चढह अकर्मत्यचा नहों 
फिन्दु कर्स का झोंघन है | कर्स का शोघन करते-करते कर्म-सुक्त हों जाना, यही 








के अचुसार छुक्ति का क्रम | वैदिक परम्परा को भी यह अमान्व 





नहीं है |] थक उसे यह अमान्व होता तो वे वैदिक ऋषि वानप्स्थ और संन्‍्वास- 
त्र्य किक पु 


को क्यों अपनाते | इस दोनो सें गृहस्थ-जीवन सम्बन्धी कर्मों की विमुखता 





बढ़ठी है | यहल्थाश्रन से साध्य की साधना पूणु होंती प्रतीत नही हुई, इसीलिए 
अगले दो आश्रमों की उपादेवता लगी ओर उन्हें अपनाया गया | जिसे बाहरी 
लिह बदल कर अपने चारों ओर अस्वाभाविक वातावरण उत्पन्न करना कहा 








जाता है, वह सबके लिए सनान है ] श्रमण और संन्‍्वासी दोनो ने ऐसा किया है | 





ऊकंत्रिमता का बाना पहनायथा जाए तो इस 
परम्परा नहीं वची है] जिस किसी भी परम्परा में 
नाना है, उसमें संसार से दूर रहने की भी शिक्षा दी 


है। उुक्ति का अर्थ ही संसार से विरक्ति है। संसार का मतलब गाँच या 


अरण्य नहीं, गुहस्थ और जंन्‍्चासी का वेष नहीं, स्त्री ओर पुरुष नहीं | संसार 


का सतसतब् है---जन्न-नरण की परम्परा ओर उसका कारण | वह है--मोह । 
सोह का ज्ोव ऊपर भी है, नीचे भी है ओर सामने भी हे---“उद्ध॒ सोया, अहे 


लच ०. >> 


सोचा, घिरे सोच ( आचारांय )। 





मनोह-रहित व्यक्ति गाँव से भी साधना ऋर सकता है और अरण्व में भी | 





के कप 


श्रनण-परस्परा कोरे वेप-परिवर्तन को कब नहत्व देठी है। सयवान्‌ ने कहा-- 
नहीं है मोयी भी नहीं है, त्वागी भी नहीं 
] भोग छोड़ा आसकत्ति नहीं छोड़ी--चह न भोगी है न त्यागी] भोगी 





£ कप «८ पु पे 

रथ 

इसलिए नहीं कि वह भोय नहीं सोयता | द्यागी इसलिए नहीं कि बह भोग की 
बासना छ्ाय नहीं सका | पराधीन होकर मोणय का त्याग करने वाला त्यागी 


०० पे 


था अनपय नहीं है| त्वागी वा अ्रमण वह है जो स्वाधीन भावना पूर्वक स्वाघीन 
मोस से दुर रहता द्ै९* | वही है असमण का आमसस्य | 


आअश्रम-व्यचस्था ओऔत नहीं है, किन्तु सस्‍्मातते है। लोकमसान्य तिलक के 


पं ०० 


कम छोड़ वेद की ऐसी जो दो प्रकार की आज्ञाए 
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हैं, उनकी एक वाक्यता दिखलाने के लिए. आयु के भेद के अनुसार आश्रमों 
की व्यवस्था स्मघृतिकारों ने की है* 5 | 
समाज व्यवस्था के विचार से “कर्म करो” यह आवश्यक है। मोक्ष- 
साधना के विचार से “कर्म छोड़ो ”-- यह आवश्यक है। पहली दृष्टि से गह- 
स्थाश्रम की महिमा गाई गई* 5६ | दूसरी दृष्टि से संन्यास को सवं-श्रेष्ठ कहा 
गया-- 
प्रजजेच्च पर स्थातुं पारिवाज्यमनुत्तमम्‌* ४--- 
दोनो स्थितियों को एक ही दृष्टि से देखने पर विरोध आता है। दोनो 
को भिन्‍न दृष्टिकोण से देखा जाए तो दोनो का अपना-अ्रपना क्षेत्र है, टक्कर 
की कोई बात ही नहीं | संन्यास-आश्रम के विरोध में जो वाक्य हैं, वे सम्मवतः 
उसकी ओर अधिक क्ुकाव होने के कारण लिखें गए] संन्यास की ओर 
अधिक भ्ुकाव होना समाज-व्यवस्था की दृष्टि से स्म्शतिकारों को नही रुचा | 
इसलिए उन्होंने ऋण चुकाने के वाद ही संसार-त्याग का, संन्यास लेने का 
विधान किया | शहस्थाअ्रम का कत्त॑व्य पूरा किये बिना जो श्रमण बनता है, 
उसका जीवन थोथा और दुःखमय है---यह महाभारत की घोषणा भी उसी 
कोटि का प्रतिकारात्मक भाव है] किन्तु यह समाज-व्यवस्था का विरोध 
'अन्तःकरण की भावना को रोक नहीं सका | 
श्रमण-परम्परा में भ्रमण बनने का मानदण्ड यही--'संवेग” रहा है। जिन 
में वैराग्य का पूर्णादय न हो, उनके लिए गृहवास है ही | वे घर में रहकर भी 
अपनी क्षमता के अनुसार मोक्ष की ओर आणे बढ़ सकते हैं। इस समग्र दृष्टि- 
कोण से विचार किया जाए. तथा आयु की दृष्टि से विचार किया जाए तो 
आश्रम-व्यवस्था का यांतजिक स्वरूप छुदयंगम नही होता | आज के लिए, तो ७४ 
वर्ष की आशु के बाद संन्‍्यासी होना प्रायिक अपवाद ही हो सकता है, सामान्य 
विधि नहीं । अब रही कर्म की बात | खान-पान से लेकर कायिक, वाचिक 
ओर मानसिक सारी अवृत्तियाँ कर्म हैं ॥। लोकमान्य के अनुसार जीना मरना 
भी के है* < | 
गृहस्थ के लिए भी कुछ कर्म निषिध माने गए हैं। गृहस्थ के लिए 
विहित कर्म भी संन्यासी के लिए, निषिद्ध माने गए: हैं* * | संक्षेप में “सर्वारम्म 


११४ ] जेन दर्शन में आचार सीमाँसा 


परित्वाग” का आदर्श ससी आत्मवादी परम्पराओं सें रहा है और उसकी 
आधार भूमि है---संन्‍्यास | गृहवास की अपूर्णता से संन्यास का, सुक्ति की 
अपूर्णता से खक्ति का, कर्म की अपूर्णता से ज्ञान का, स्वर्ग की अपूर्णता से 
अपवर्ग का और प्रवृत्ति की अपूर्णता से निद्त्ति का महत्त्व बढ़ा। ये सुक्ति 
आदि जीवन के अवश्यम्मावी अंग हैं और सुक्ति आदि लक्ष्य--इसी विवेक के 
सहारे मारतीय आदशों की समानान्तर रेखाए निर्मित हुई हैं | 


११४-१२६६ 








अश्रमण-संस्कृति की दो धाराएं 
शअ्रमण-परम्परा 
तत्त्व-तथ्य या आर्य सत्य 
दुःख 

विज्ञान 

वेदना 

संज्ञा 

संस्कार 

उपादान 

विचार-बिन्दु 

दुःख का कारण 

दुःख निरोध 

दुःख निरोध का सार्ग 
विचार-बिन्दु 

चार सत्य 


अमण-परस्परा 

विश्वमर के दर्शन सम और असम रेखाओ से भरे पड़े हैं। चिन्तन और 
अनुभूति की धारा सरल और वक्र-दोनों प्रकार वहती रही है। साम्य और 
असाम्व का अन्वेषण माचरा-भेद के आधार पर होता है। केवल साम्य या 
असाम्य दूँढ़ने की दृक्ति सफल नहीं होती | 

श्रमण-परम्परा की सारी शाखाए' दो विशाल शाखाओं में सिमट गई | 
जैन और वौद्ध-दर्शन के आश्चर्यकारी साम्ब को देख---एक ही सरिता की दो 
धाराएँ वही हों?---ऐसा ग्रतीत होने लगता है। 

मणवान्‌ पाश्व॑ की परम्परा अनुस्यूत छुईं हो--वह मानना कल्पना-गौरव 
नही होंगा | 

शब्दों गाधाओ और भावनाओ की समता इन्हें किसी एक उत्स के दो 
प्रवाह सानने को विवश किए देती है। 

भगवान्‌ महावीर और महात्मा शुझ--दोनो अ्रमण, तीर्थ व धर्म-चक्र के 
प्रव्तंक, लोक-मापा के प्रयोक्ता और छुख-म॒क्ति की साधना के संगम-स्थल्न थे | 

भगवान्‌ महावीर कठोर तपश्चर्या और ध्यान के छारा केवली बने | 
महात्मा छुद्ध छह वर्ष की कठोर-चर्या से सन्तुष्ठ नहीं हुए, तव ध्यान में लगे | 
उससे सम्बोधि-लाम छुआ | 

कैवचल्य-लाभ के वाद भगवान्‌ महावीर ने जो कहा, वह दादशांग--- 
गणिषिठक में सुथा छुआ है। 

बोधि लाम के वाद महात्मा बुद्ध ने जो कहा, वह चिपिटक में गुंथा 
हुआ है | 
तत्त्त--तथ्य या आर्य सत्य 

भगवान्‌ महावीर ने--जीव, अजीव, पुश्य, पाप, आखव, संवर, वन्ध, 
निज रा, सोक्षु-- 

इन नव तत्वों का निरूषण किया”? | 

महात्मा बुद्ध ने--हुःख, डुःख-समसुदय, निरोध, सा्ग-- 
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इन चार आर्य-सत्यों का निरूपण किया” | 
-ड्म्ख 
भगवान्‌ महावीर ने कहा--पुख्य-पाप का वन्‍्ध ही संसार है। संसार 
हुःखमय है | जन्म छुःख है, बुढ़ापा ढुःख है, रोग छुःख है, मरण दुःख हैर | 
पाप-कर्म किया हुआ है तथा किया जा रहा है, वह सब छुःख है* | 
महात्मा छुद्ध नें कहा--पैदा होना छुःख है, वृढ़ा होना छुःख है, व्याधि 
दुःख है, मरना दुःख है+ | 
विज्ञान 
भगवान्‌ महावीर ने कहा--- 
( १ ) जितने स्थूल अवयची हैं, वे सव पॉच वर्ण, दो गनन्‍्ध, पांच रस और 
आउठ स्पर्श वाले हैं--मूर्त्त या रूपी हैं* | 
(२ ) चल्तु रूप का ग्राहक है और रूप उसका भाद्य है ) 
कान शब्द का आहक है और शब्द उसका ग्राह्म है | 
नाक गनन्‍्ध का आहक है और गनन्‍्ध उसका ग्राह्म है | 
जीम रस की आहक है और रस उसका गआह्य है। 
काय ( त्वक्‌ ) स्पर्श का ग्राहक है और स्पर्श उसका ग्राह्म है। 
मन-माव ( अभिमग्राय ) का आहक है और भाव उसका ग्राह्य है | 
चक्त: और रूप के उच्चित सामीप्य से चन्तु-विज्ञान होता है| 


कान और शब्द के स्पर्श से श्रो्र-विज्ञान होंता है। 
नाक और गन्ध के सम्बन्ध से घाण-विज्ञान होता है। 


जीम और रस के सम्बन्ध से रसना-विज्ञान होता है | 
काय और स्पर्श के सस्वन्ध से स्पर्शन-विज्ञान होता है | 
चिन्तन के द्वारा मनोविज्ञान होता है | 
इन्द्धिय-विज्ञान रूपी का ही होता है। मसनो-विज्ञान रूपी और अरूपी 
दोनों का होता है» | 
वैदना हि 


( ३ ) अनुकूल बेदना के छद्द प्रकार हैं :-- 
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(१ ) चन्तु-सुख (२) ओच-सुख ( ३ ) घ्राण-सुख (४ ) जिह्दा-सुख 
(७ ) स्पर्शन-सुख ( ६ ) मन-सुख< |] 
प्रतिकूल वेदना के छह प्रकार हैं--- 

(१) चक्षु-छुःख (२) भोत्-छुःख ( ३) घाण-छुःख (४) जिह्ा-हुःख 
(५ ) स्पर्शन छुःख (६ ) मन-दुःख *| 
संज्ञा 
(४ ) चार संझज्ञाए. ( पूर्वांचुभूत विषय की स्मृति और अनागत की चिन्ता या 
विषय की अमिलापा ) है--- 

( १ ) आहार-संज्ञा ( २) भय-संज्ञा ( ३) मैथुन-संज्ञा ( ४ ) परिश्रह- 
संज्ञा*" | 
संस्कार 
(७५ ) वासना--पांच इन्ठ्रिय और मन की धारणा के वाद की दशा है* १ | 
उपादान 

महात्मा बुद्ध ने कहा--मभिक्छुओं | जिस प्रकार काठ बल्ली, तृण तथा 
मिद्दी मिलाकर “आकाश? ( खला ) को घेर लेते हैँ और उसे घर कहते हैं, 
इसी प्रकार हड्डी, रगें, सांस तथा चमे मिलकर आकाश को घेर लेते है और 
उसे “रूप” कहते हैं। 

आख आओर रूप से जिस विज्ञान की उत्पत्ति होती है, वह चक्लु-विज्ञान 
कहलाता है | कान और शब्द से जिस-विज्ञान की उत्पत्ति होती है, वह श्रोत्र- 
विज्ञान कहलाता है। नाक और गनन्‍ध से जिस विज्ञान की उत्पत्ति होती है, 
चह माण-विज्ञान कहलाता है | काय ( स्पशॉेन्द्रिय ) और स्घ्ृशतव्य से जिस 
विज्ञान की उत्पत्ति होती है, वह काय-विज्ञान कहलाता है। 

मन तथा धर्म ( मन-इन्द्रिय के विषय ) से जिस विज्ञान की उत्पत्ति 
होती है, वह मनोविज्ञान कहलाता है। हे 

उस विज्ञान में का जो रूप है, वह रूप-उपादान-स्कन्ध के अन्तर्गत है" * | 

उस विज्ञान में की जो बेदना है, वह वेदना उपादाने-स्कन्ध के अन्तर्गत है; 
उस विज्ञान में की जो संज्ञा है, वह संज्ञा-उपादान-स्कन्ध के अन्तर्गत है, जो 
उस विज्ञान में के जो संस्कार है, वह संस्कार छपादान-स्कन्ध के अन्चर्गत है। 





जप ०० के. शक आज. “2 2 ओ च्च्प ० अत चेठना ह.- मु पिना संज्ञा 
मिक्षुऋओ ] याद काई कह कि बिना रू व बिना वेढन के, लना सन्त 
पी हा ० चिज्ञान ६5. “च्उत्त-सन हक. ० जद 2०. | ० 2 45 
के, पल्िना संस्कार च्क़े विज्ष स्तन च्छित्त-सन क्रम उ्त्प हा] क्‍््धांत, पंबनाश; 
रे ० पे न्‍्+ 6 यह 


- 28 ड. जन्म, सत्यु हि अर 
छुःखचाद भारतीय दर्शान का पहला आकर्षण है | जन्म, म्त्छु, रोग ओर 





छुद्ापे को छुश्खट* और अज, असर, अज़र, अरूुज को खुख नाना 





के निमूलन पर हल दिवा | उससे से करुणा का खोत वहा | 
भगवान्‌ नहावीर ने छुःख के कारणों को भी छुश्ख साना और उनके 


उनन्‍्दलन कल ० व्शा डक ४० जनता का लत श्र्ड यम ० पु 
न्यूलन की उश्या से ही जनता का ध्यान खींचा * | उसमें से संबस ओर 
अहिंसा का खोत व्हा | 
दुःख का कारण 


'ै 





महावीर अमल ० + आन जल कक ०० पे ५ अग्डा बलाक कक पु पैदा 
भसगवाच्‌ महावीर ने कहय--चलाका अण्छे से और अण्डा वबलाका से पेंदा 
3. हे 3 स्ण्णा 5 होती 3-9७ 


होता है, बेते ही मोह---तृण्णा से और तृण्णा मोह से पैदा होती है* ० | 





प्रिय रूप, ख्थब्द, गन्‍्घ, रत, स्पर्श और भाव राण को छमारते हैं| 


अभिय रूप, शब्द, यनन्‍्ध, रस, स्पर्श और साच्र छोप को उभारते हैं। 
भ्रिव-चिषयों सें आदमी फंस जाता है | अग्निव-विपयों से दूर भागता है | 


मिय-विपयों सें अतृत आदनी परिय्रह से आसक्त वनता है| असन्‍्तोष के 





७. ब्यो च्च्ड्दीो 8-० मे बनकर नल अन्य: चोरी 
हुबशख से छुखा। वनकर चढ़ र। ऋरता ह्ठै 





पराजित व्यक्ति के सावा-मउपा और लोभ वढ़ते हैं, वह छुःख- 
ह-. 


रश्य 
चोरी करने वाले के नाया-म्घपा और लोम बढ़ते हैं, चह दुःख-मुक्ति नहों 
| 
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प्रिव विपयो में अतृप्त व्यक्ति के माया-म्षा और लोभ बढ़ते हैं, वह 
दुःख-सुक्ति नही पा सकता * | 

परिग्रह में आसक्त व्यक्ति के माया-स्षा और लोभ बड़ते हैं, वह दुःख- 
मुक्ति नहीं पा सकता* १ | 

दुःख आरम्म से पेदा होता है** | 

- छुश्ख हिंसा से पैदा होता है*? | 

दुःख कामना से पैदा होता है? * | 

जहाँ आरम्म है, हिंसा, है, कामना हैं; वहाँ राग हंप है। जहाँ राग- 
द्वेप है--वहाँ क्रोघ, मान, माया, लोभ, घुणा, हे, विपाद, हास्य, भय, शोक 
ओर वासनाए हैं*५ | जहा ये सब हैं, वहाँ कर्म ( बनन्‍्धन ) है। जहा कर्म है, 
चहाँ संसार है; जहाँ संसार है, वहाँ जन्म है | जहाँ जन्म है, वहाँ जरा है, रोग 
है, मौत है| जहाँ ये हैं, वहाँ दुःख है** | 

भव-तृष्णा विपेली वेल है। यह भयंकर है और इसके फल बड़े डरावने 
होते हैं? ० । 

महात्मा बुद्ध ने कहा--मलुष्य अपनी आंख से रूप देखता है| प्रियकर 
लगे तो उसमें आसक्त हो जाता है, अधियकर हो त्तो उससे दूर भागता है। 
कान से शब्द सुनता है, प्रियकर लगे तो उसमें आसक्त हो जाता है, अग्रियकर 
लगे तो उससे दूर भागता है। घाण से गन्ध सूंघता है, प्रियकर लगे तो उसमें 
आसक्त हो जाता है, अभग्रियकर लगे तो उससे दूर भागता है| जिह्ा से रस 
चखता है, प्रियकर लगे तो उसमें आसक्त हो जाता है; अपग्रियकर लगे तो 
उससे दूर भागता है| काय से स्पर्श करता है, परियकर लगे तो उसमे आसक्त 
हो जाता है, अधियकर लगे तो उमसे दूर भागता है | मन से मन के विषय 
( धर्म ) का चिन्तन करता है, प्रियकर लगे तो उसमें आसक्त हो जाता है। 
अप्रियकर लगे तो उससे दूर भागता है। रे 

इस प्रकार आसक्त होनेवाला तथा दुर भागनेंवाला जिस दुःख-सखुख वा 
अडुख-असुख, किसी भी प्रकार की वेंदना-अनुभूति का अनुभव करता है, वह 
उस वेदना में आनन्द खेता है, प्रशंसा करता है, उसे अपनाता है | वेदना को 
जो अपना बनाना है, वही उसमें राश उत्पन्न होना है| बेदना में जो राग है; 
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वही उपादान है| जहाँ उपादान है, वहा भव है, जहाँ मव है, वहाँ पैदा होना 
है, जहाँ पैदा होना है, वहाँ बूढ़ा होना, मरना, शोक करना, रोना-पीटना, 
पीड़ित होना, चिन्तित होना, परेशान होना--सब हैं। इस प्रकार इस सारे 
के सारे दुःख का समुदय होता है। 
दुःख निरोध 

भगवान्‌ महावीर ने कहा--यथे अर्थ--शब्द, रूप, गन्ध, रस और स्पर्श--- 
प्रिय भी नही हैं, अपिय भी नहीं हैं, हितकर भी नही हैं, अहितकर भी नहीं 
हैं। ये प्रियता और अपग्रियता के निमित्तमात्र हैं| उनके उपादान राथ और 
द्वेष हैं, इस प्रकार अपने में छिपे रोग को जो पकड़ लेता है, उसमें समता या 
मध्यस्थ-बृत्ति पेदा होती है। उसकी तृष्णा क्ञीण हो जाती है। विरक्ति आने 
के बाद ये अर्थ श्रियता भी पैदा नहीं करते, अप्रियता भी पैदा नहीं करते ?<| 


जहाँ विरक्ति है, वहाँ विरति है। जहाँ विरति है, वहाँ शान्ति है, जहाँ 

शान्ति है वहॉ निर्वाण है? * | 

सब इन्द्व मिट जाते हैं---आपधि-्व्याधि, जन्म-मौतत आदि का अन्त 
होता है, वह शान्ति है। 

दन्द्व के कारण भूतकर्म विलीन हो जाते हैं, वह निरोध है। यही दुःख 
निरोध है? * | हे 

महात्मा बुद्ध ने कहा--काम-तृप्णा और सवन-तृष्णा से सुक्त होने पर 
प्राणी फिर जन्म ग्रहण नही करता ११| क्योकि तृष्णा के सम्पूर्ण निरोध से 
उपादान निरूद्ध हो जाता हैं। उपादान निरूद्ध हुआ तो भत्र निरूद्ध | भव 
निरूद्ध हुआ तो पैदाइस निरूद्ध। पैदा होना निरूद्ध हुआ तो बूढ़ा होना, 
मरना, शोक करना, रोना-पीटना, पीड़ित होना, चिन्तित होना, परेशान 
होना--थरह सब निरूद्ध हो जाता है। इस प्रक्रार इस सारे के सारे दुःख- 
स्कन्ध का निरोघ होता है। 

'मिक्कुत्रों | यह जो रूप का निरोध है, उपशमन है, अस्त होना है--यही 
दुःख का निरोध है, रोगों का उपशसन है, जरामरण का अस्त होना है। यह 
जो वेदना का निरोध है, संशा का निरोध है, संस्कारों का निरोधघ है तथा 
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विज्ञान का निरोध है, उपशमन है, अस्त होना है, यही दुःख का निरोध है, 
रोगो का उपशमन है, जरा-मरण का अस्त होना है। 

यही शान्ति है, यही श्रेंदत्ता है, यह जो समी संस्कारों का शमन, सभी 
चित्त-मलों का त्वाग, तृष्णा का क्षय, विराग-स्वरूप, निरोध स्वरूप 
निर्वाण है | 
दुःख निरीध का सार्ग 

भगवान्‌ महावीर ने ऋजु मार्ग को देखा २ ९| वह ऋजु ( सीधा ) हैं, इसलिए, 
महाघोर है२१, दुरुचर है?४ | 

वह अनुत्तर है, विशुद्ध है, सब दुः्खों का अन्त करनेवाला है?" उसके 
चार अद्भ है? ६ | 

सम्यक-दर्शन, सम्यक्‌-ज्ञान, सम्यकू-चरिचत्र, सम्यक्‌-तप | 

इसकी अल्प-आराधना करने वाला अल्प-दुःखो से म॒क्त होता है | 

इसकी मध्यम आराधना करने वाला सब दुःखो से मुक्त होता है। 

इसकी पूर्ण आराधना करने वाला सब दुःखो से मुक्त होता है | दर 


यह जो कामोपभोग का हीन, ग्राम्य, अशिष्ट, अनार्थ, अनर्थकर जीवन 
है और यह जो अपने शरीर को व्यर्थ क्लेश देने का का दुःखमय, अनार्य, 
अनर्थंकर जीवन है, इन दोनों सिरे की बातों से वचकर तथागत ने मध्यम- 
मार्ग का ज्ञान प्राप्त किया जो कि आँख खोल देनेवाला है, ज्ञान करा देने 
वाला है, शमन के लिए, अभिज्ञा के लिए, बोध के लिए,, निर्वाण के लिए 
होता है--- 

यही आर्य अ्रष्ठांगिक मार्ग दुः्ख-निरोध की ओर ले जाने वाला है; जो 
कि यू है--- 


१ सम्यकू दृष्टि . | 
2 प्रज्ञा 
२ सम्यक्‌ संकल्प । 
सम्बक वाणी 
मु गे शील 
४ सम्यकू कर्मान्त कु 
५ सम्यक आजीविका 
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८६ सम्यक व्यायाम 
७ सम्यक्‌ स्मृति 
८ सम्यक्‌ समाधि 


समाधि 


निर्मल ज्ञान की प्राप्ति के लिए. यही एक मार्ग है और कोई मार्ग 
नहीं? ० | इस मार्ग पर चलने से तुम दुःख का नाश करोगे। 


विचार बिन्दु 


महात्मा बुद्ध ने केवल मध्यम-मार्ग का आश्रय लिया ] उसमें आपदू-घर्मो 
यथा अपवादों का प्राछुर्य रहा | भगवान्‌ महावीर आपदु-धर्मों से दूर होकर 
चले । काय-क्लेश को उन्होने अहिंसा के विकास के लिए, आवश्यक माना। 
किन्तु साथ-साथ यह भी कहा कि बल, श्रद्धा, आरोग्य, क्षेत्र और काल की 
मर्यादा को समककर ही आत्मा को तपश्चर्या में लगाना चाहिए.१< | 

गहस्थ-श्रावको के लिए जो मार्ग है, वह मध्यम-मार्ग है। 
चार सत्य 

महात्मा बुद्ध ने चार सत्यो का निरूपण व्यवहार की भूमिका पर किया 
जबकि भगवान-महावीर के नव तत्त्वों का निरूपण अधिक दाशंनिक है | 

संसार, संसार-हेतु, मोक्च और मोक्ष का उपाय--ये चार सत्य पातझ्लल 
भाष्यकार ने भी माने हैं ) 

उन्होने इसकी चिकित्सा-शास्त्र के चार अद्भो--रोग, रोग-हेतु, आरोग्य 
और भैषज्य से तुलना की है। 

महात्मा बुद्ध ने कहा--मिक्कुओ | “जीव ( आत्मा ) और शरीर मिन्‍न- 
मिन्न हैं---ऐसाः मत रहने से श्रेष्ठ-जीवन व्यतीत नही किया जा सकता? *। 
और जीव ( आत्मा ) तथा शरीर दोनो एक हैं?--ऐसा मत रहने से भी 
श्रेष्ठ जीवन व्यतीत नही किया जा सकता। 

इसलिए, मिक्ुओ | इन दोनों सिरे की बातो को छोड़कर तथागत बीच 
के धमं का उपदेश देते हैं-- 

अरविदया के होने से संस्कार, संस्कार के होने से विज्ञान, विज्ञान के दोने 
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से नामरूप, नामरूप के होने से छह आयत्तन, छह आयतनों के होने से स्पर्श, 
स्पर्श के होने से वेदना, वेदना के होने से तृष्णा, तृष्णा के होने से उपादान, 
उपादान के होने से भव, भव के होने से जन्म, जन्म के होने से छुढ़ापा, मरना, 
शोक, रोना-पीटना, दुश्ख, मानसिक चिन्ता तथा परेशानी होती है | इस प्रकार 
इस सारे के सारे दुःख-स्कन्ध की उत्पत्ति होती है। मिन्तुओ | इसे प्रतीत्य- 
समुत्पाद कहते हैं । ह 

अविद्या के ही सम्पूर्ण विराग सो, निरोध सो संस्कारों का निरोध होता 
है ) संस्कारों के निरोध से विज्ञान-निरोध, विज्ञान के निरोध से नामरूप निरोध, 
नामरूप के निरोध से छह आयतनो का निरोघ, छह आयतनो के निरोध 
से स्पर्श का निरोध, स्पर्श के निरोध से वेदना का निरोध, वेदना के निरोध 
से तृष्ण का निरोध, तृष्णा के निरोध से उपादान का निरोंध, उपादान के 
निरोध से भव-निरोध, भव के निरोध से जन्म का निरोध, जन्म के निरोध रो 
बुढ़ापा, शोक, रोने-पीठने, छुःख मानसिक चिन्ता तथा परेशानी का निरोध 
होता है | इस प्रकार इस सारे के सारे दुःख-स्कन्ध का निरोध होता है । 

भगवान्‌ महावीर ने जीव और अजीब का स्पष्ट व्याकरण किया | उनने 
' कहा--जीव शरीर से मिन्‍न भी हैं और अभिन्‍न भी है। जीव चेतन है, 
शरीड़ जड़ हैं--इस दृष्टि सो दोनो मिन्‍न मी हैं। संसारी जीब शरीर से 

वन्‍्धा छुआ है, उसी के द्वारा अभिव्यक्त और प्रवृत्त होते हैं, इसलिए, वे अमिन्‍न 

भी हें। 


आत्मा नहीं है, वह नित्य नहीं है, कर्चा नहीं है, मोक्ता नहीं हैं, मोत्ष नही 
हैं, मोक्ष का उपाय नही है--ये छह मिथ्या-दृष्टि के स्थान हैं४० | 


आत्मा है, वह नित्य भी है, कर्ता है, भोक्ता है, मोक्ष है, मोक्च का उपाय 
है--थये छह सम्यक दृष्टि के स्थान हैं४* | 


जीव और अजीव--ये दो मूल तत्त्व हैं। यह विश्व का निरूपण है** | 


हा भर 


“>> पुण्य, पाप और वन्ध--यह छुःख (संसार ) है*४३ | आख़ब दुश्ख 
( संसार ) का हेत है| मोक्ष रुःख ( संसार ) का निरोध है] संबर ओर 
मनिजरा दुःख निरोध ( मोक्ष ) के उप्राय हैं। 
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जीव और अजीव--ये दो मूलभूत सत्य हैं | अजीव से जीव के विश्लेषण 
की प्रक्रिया का अथे है--साधना | शेष सात तत्व साधना के अद्ज हैं। संक्षिप्त 
रूप में ये सात तत्व और चार आये-सह्य स्बथा मिन्‍न नही है | 


सात १२७-१४४ 





जेन-दर्शन और वतंसमान युग 
साम्य-दर्शन 

निःशस्त्रीकरण (2स्त्र-परिज्ञा) 
शस्त्रीकरण के हेतु 

प्रतिष्ठा का व्यामोह 


शस्त्रोकरण का परिणाम 
नेतृत्व का महत्त्व 

पाण्डित्य 

दस्त्र-प्रयोक्ता 

अविवेक और विवेक 
निःशस्त्रीकरण का अधिकारी 
शस्त्र-प्रयोग से दूर 

अदस्त्र की उपासना 

मित्र और गज्रु 

चैतन्य का सूक्ष्म जगत्‌ 
ज्ञान और वेदना (अनुभूति) 
अहिंसा का सिद्धान्त 

हिंसा चोरी:है 
निःशस्त्रीकरण की आधार शिला 
आत्मा का सम्मान 

वस्तु सत्य 

व्यवहार सत्य 

व्यक्ति और समुदाय 
अन्तर्राष्ट्रीय-निरपेक्षता 
ऐकान्तिक आग्रह 

समन्वय की दिशा में प्रगति 
पंचशील 


साम्प्रदायिक-सापैक्षता 

सामञज्लस्य का आधार मध्यम-सार्ग 
जाति और समन्वय 
सह-अस्तित्व को धारा 
सह-अस्तित्व का आधार-संयम 
स्वत्व की मर्यादा 

निष्कर्ष 

नयः सापेक्ष दष्टियाँ 

दुर्नयः निर्षेक्ष दष्टिया 


साम्य-दशन 

दर्शन के सत्य श्रुव होते हैं। उनकी अपैक्षा त्रेकालिक होती है। मानव- 
समाज की कुछ समस्याएं वनती-मिटती रहती हैं। किन्तु कुछ समस्याएं, 
मौलिक होती हैं। वातंमानिक समस्या का समाधान करने का उत्तरदायित्व 
वतंमान के समाज-दर्शेन पर होता है| दर्शन उन समस्याओं का समाधान 
देता है, जो मौलिक होने के साथ-साथ दूसरी समस्यात्रों की उत्पन्न भी 
करती है | 

बैपम्य, शस्त्रीकरण और युरू---ये चैेकालिक समस्याए हैं | किन्तु वर्तमान 
मे ये उग्र वन रही हैं। अग॒-झुग में शस्त्रीकरण और युद्ध के नाम प्रलय की 
सम्भावना उपस्थित कर देते हैं| आज के मनीपी इस सम्भावना के अन्त का 
मार्ग ढूंढ रहे हैं। माक्‍्स ने साम्व का मार्ग खोज निकाला । समाज-दर्शन 
में उसका विशिष्ट स्थान है। उसके पीछे शक्ति का सुद्ढ़ तन्‍त्र है। इसलिए 
उसे साम्य का स्वतन्त्र-विकासात्मक रूप नहीं कहा जा सकता] भगवान्‌ 
महावीर ने साम्य का जो स्वर-उद्बुद्ध किया, वह आज अधिक मननीय है। 
भगवान्‌ ने कहा--“प्रत्येक दर्शन को पहले जानकर सें प्रश्न करता हूँ, 
है वादियों ] तुम्हे सुख अग्रिय है या दुःख अपिय 2? यदि तुम स्वीकार करते 
हो कि दुःख अशिय है तो तुम्दारी तरह ही सर्व प्राणियों को, सर्व भूतो को, 
सर्च जीवों को और सब सत्वो को दुश्ख महा भयंकर, अनिष्ट और 
अशान्तिकर है? | “जेसे मुझे कोई बेंत, हड्डी, मुण्टि, कंकर, ठिकरी आदि से 
मारे, पीटे, तोड़े, त्जन करे, दुःख दे, व्याकुल करे, भयभीत करे, प्राण-हरण 
करे तो मुझे दुःख होता है, जैसे मत्यु से लगाकर रोम उखाड़ने तक से मुझे 
डुग्ख और भय होता है, वेसे ही सब प्राणी, भूत, जीव और तत्त्वों को 
होता है?---बह सोचकर किसी भी प्राणी, भूत, जीव व सच्त्व को नहीं मारना 
चाहिए, उस पर छुकूमत नहीं करनी चाहिए, उसे परिताप नहीं पहुंचाना 
चाहिए, उसे उद्धिम नहीं करना चाहिए.* |] 

इस साम्य-दर्शन के पीछे शक्ति का तन्‍्च्र नहीं है, इसलिए, यह समाज को 
अधिक सम्ठुद्ध बना सकता है| समूचा विश्व अहिंसा या साम्य की चर्चा कर 
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० ३ जज ० तर लि महत्त्वपूर्ण न * पु 
रहा है| इस उंस्कार की प्रष्ठभूमि में जैन दर्शन की महत्त्वपूर्ण देन है। 
्े उसके [० व बैयक्तिक 





कायिक और मानसिक अहिंसा और उसकी वर्चाक्त अर सामाजिक साधना 





का सुवब्यवस्थित रूप जैन तीयेकरों ने दिया, यह इतिहास छारा भी 
अमिमत हैं | 
निःशस्त्रीकरण (आस्च्-परिन्ता) 
जीवन की सारी चर्याओं का प्रधान-लोत आमन्मन्चर्या हैं। उसके दो 
आचार का फल विचार है। विचार का 
सार आचार है। आचार से विचार का सम्बादन होता है, पोपष मिलता है- 
से 





आयउचार 
आचार का मअधान अंरा हि शस्त्रीक रण मे 
चार का गमधान अऋचथ पचब्शक्दाकरण है| 


परणाए-युग से अणुयुग तक जितने उत्पीड़न और मारक शणस्त्रों का 


आविष्कार हुआ है, वे निष्किव-शस्त्र ( दवव्य-शस्त्र ) हैं। उनमें स्वतः प्रेरित 
घातवक- शक्ति नहीं है | 


भगवान्‌ ने कहा--गौतम | सक्रिय-शस्त्र ( साव-शस्त्र ) असंयम हैं। 
विध्वंस का घूल वही है। निष्किव-शस्त्रों में प्राण फूंकनेवाला भी चही है। 
उसे सलो-मावञत समस्त कर छोड़ने का यत्ष करना € न शस्त्रीकरण है | 
शस्त्रीकरण के हेतु 

सरावान्‌ ले कहा--चह मनुष्य ( १) चिरकाल तक जीने के लिए, 
(२४ ) अतिष्छा, सम्मान और ग्रशंसा के लिए, ( ५ ) जन्म-म्त्यु से मृक्त होने 





के लिए, ( ६ ) छुभ्ख-चुक्ति के लिए---शल्त्रीकरण करता है? | 
प्रतिष्ठा का व्यासोह 

#आज तक नहीं किया गया, वह करूगा” इस यूल-सुलेया में फंसे हुए. 
लोग भटक जाते हैं | थे दूसरों को डराते हैं, सताते हैं, मारते हैं, लूट खसो 
करते हैं ] 

जे नहीं जानते कि मौत के करोड़ों दरवाजे हैं५ | 

जीवन दौड़ रहा है । 

बे नहीं देखते कि मौत के लिए कोई दिन छुट्टी का नही है * 
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वे नहीं सोचते कि मौत के समय कोई शरण नही देता» | 

जीवन अन्नाण है । 
शस्त्रीकरण का परिणाम 

शस्त्रीकरण करने वाला, कराने वाला, उसका अनुमोदन करने वाला एक 
दिशा से दूसरी दिशा में पर्यटन करता है। उनके स्थान निम्न होते हैं :--- 
कोई अन्धा होता है तो कोई काना, कोई बहरा होता है तो कोई गूगा, कोई 
कुबड़ा और कोई बौना, कोई काला ओर कोई चितकबरा--यू' उनका संसार 
रंग विरंगा होता है < | 
नेतृत्व का महत्त्व 

जो व्यक्ति शस्त्र-प्योग के द्वारा दूसरों को जीतना चाहते हँ--वे दिड- 
मृढ़ हैं। लोक-विजय के लिए शस्त्रीकरण को प्रोत्साहन देने वाले जनता को 
घोर अन्धकार में ले जा रहे है| वे कल्वाशु-कारक नेता नहीं हैं। दिड-मूढ़ 
नेता ओर उसका अनुगामी समाज, ये दोनो अन्त मे पछताते हैं* ] अन्धा 
अन्धो को सही पथ पर नही ले जा सकता?" | इसलिए नेतृत्व का प्रश्न बहुत 
महत्त्वपूर्ण है। सफल नेता वही हो सकता है, जो दूसरों के अधिकारों को 
कुचले बिना निजी सोतो को ही विक्रासशशील बनाए | 
पाण्डित्य 


जो समय को समझता है, उसका मूल्य आंकता है, वह पणि्डित है? १ | वह 
व्यामूढ़ नहो बनता | वह समय को समझ कर चलता है | मद व्यकि मोह के 
सार से दव जाता है| वह न आर-गामी होता है और न पार्गामी--न इधर 
का रहता है और न उधर क*१* । जो व्यक्ति अलॉभ से लोभ को जीतते हैं, 
वे पारगामी हैं; जन-मानस के सम्राद हैं?? | 

लोक-बविजय के लिए; जन-बल और शस्त्र-वल का सगम्रह और प्रयोग करने 
वाले अद्रद्शी हैं*८४ | दृर॒दर्शी- जो होते हैं, वे शस्त्र-प्रयोग न करते, न 
करवाते और न करनेवाले का समर्थन ही करते | लोक-विजय का यही मार्ग 
है | इसे समझने वाला कही भी नही बंधता | वह अपनी स्वतंत्र बुछि और 
स्व॒तन्त्र गति से चलता है" । 
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शज््त्र-प्रयोक्ता 

जो प्रमत्त हैं, वे शस्त्र का प्रयोग करते हैं। जो काम-भोग के अर्थी हैं, 
वे शस्त्र का प्रयोग करते हैं] मगवान्‌ ने कहा--अपने या पर के लिए 
या विना प्रयोजन ही जो शब्त्र का प्रयोग करते हैं, वे विपदा के भँवर में फँस 
जाते हैं* ६ | 
अविवेक और विवेक 

भगवान ने कहा--शस्त्रीकरण अविवेक ( अपरिज्ञा ) है। इसके कट 
परिणामों को जान कर जो इसे छोड़ देता है, वह विवेक ( परिज्ञा ) हैं*० | 
निःशस्त्रीकरण का अधिकारी 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम |] मैं पहले कहाँ था १ कहाँ से आया हूँ १ पहले 
कौन था आगणे क्‍या होंऊेंगा ? यह संज्ञान जिसे नहीं होता, वह अनात्मवादी है ! 

अनात्मवादी निःशस्त्रीकरण नहीं कर सकता" < | इन दिशाओं और 
अनुदिशाओं में सद्बारी तत्त्व जो है, वह में ही हैँ ( सोडहम्‌ ), इसे जाननेवाला 
आत्मा को जानता है, लोक को जानता है, कर्म को जानता है, क्रिया को 
जानता है। 

आत्मा को जानने वाला ही निःशस्त्रीकरण कर सकता है१** | 
शस्त्र-प्रयोग से दूर 

जो अपनी पीर जानता है, वही दूसरो की पीर जान सकता है*" | जो 
दूसरों की पीर जानता है, वही अपनी पीर जान सकता है** | 

सुख दुःख की अनुभूति व्यक्ति-व्यक्ति की अपनी होती है | आत्म-तुला की 
यथार्थ अनुभूति हुए बिना प्रत्येक जीव सभी जीवों के “शस्त्र” ( हिंसक ) 
होते हैं? * | 

“अशस्त्रों ( अहिंसक ) वे ही हो सकते हैं, जिन्हे साम्य और अमभेद में 
कोई भेद न जान पड़े | भगवानने अ्िसा के उच्च-शिखर से पुकारा - पुरुष | 
देख--““जिसे तू मारना चाहता है, वह तू ही है, जिस पर तू शासन करना 
चाहता है, वह तू ही है| जिसे तू कष्ट देना चाहता है, वह तू ही है, जिसे 
तू अधीन करना चाहता है, वह वू ही है जिसे तू सताना चाहता है, वह तू ही 
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है ३3” हंततव्य और घातक, शासितव्य और शासक में समता है किन्तु एकत्व 
नही है| कर्ता के साथ क्रिया दौड़ती है और उसका परिणाम पीछे लगा आता 
है। सरल चक्तु से देखता है, वह दूसरों को मारने में अपनी मोत देखता हे 
दूसरों कों शासित और अधघीन करने में अपनी परवशता देखना है, दूसरो को 
सताने में अपना सन्‍्ताप देखता है। एक शब्द में क्रिया की प्रतिक्रिया ( अनु- 
संबेदन ) देखता है, इसलिए, वह किसी कों भी मारना व अधीन करना नहीं 
चाहता | 

शस्त्रीकरण ( पाप ) से वे ही वच सकते हैं, जो गम्मीरता ( अध्यात्म- 
दृष्टि ) पूर्वक शस्त्र-प्रयोग में अपना अहित देखते हैं**। 

जो खेदज्ञ हैं, वे ही अशस्त्र का मर्म जानते हैं, जो अशस्त्र का मर्म जानते 
हैं, वे ही खेंदज् हैं?५।] 

जो दूसरों की आशंका, भय या लाज से शस्त्रीकरण नही करते, वे तत्काल- 
दृष्टि ( अन-अध्यात्म-इष्टि---वहिरु-हष्टि ) हैं। वे समय आने पर शस्त्री* 
करण से वच नही सकते* १ | 
अशस्त्र की उपासना 

जो सबंदा और सर्वथा अशस्च है, वही परमात्मा है। अशस्त्रीकरण की 
ओर प्रगति ही उसकी उपासना है| आत्माए' अनन्त हैं। थे किसी एक ही 
'विशाल-बृचक्ष के अवयव मात्र नहीं हैं। सबकी स्वतन्त्र सत्ता है*० | 

जो व्यक्ति दूसरी आत्माओं की प्रभुन्सत्ता में हस्तक्षेप करते हैं, वे परमात्मा 
की उपासना नही कर सकते | 

भगवान्‌ ने कहय--सर्व-जीव-समता का आचरण ही सत्य है। इसे केन्द्र- 
बिन्दु मान चलने वाले ही परमात्मा की उपासना कर सकते हैंस< | 
मित्र और शत्रु 


भगवान्‌ ने कहा---पुरुष | वाहर क्‍या ह॒ढ़ रहा है १ अन्दर आ और देख 
तू ही तेरा मित्र है** ] ओ पुरुष | तू ही तेरा मित्र और तू ही तेरा शज्नु 
है जो किसी का भी अमभिन्र नहीं, वही अपने आपका मित्र है3* | जो किसी 


एक का भी अमित्र हें, वह सवका अमिच्र हैं--आत्मा क्री सर्वसम-सत्ता का 
अमित्र है? * | 
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जो आत्मा के अमिन्र हैं, वे परमात्मा की उपासना नहीं कर सकते। 
चैतन्य का सूक्ष्म”जगत्त्‌ 





जो व्यक्ति सूक्ष्म जीवो का अस्तित्व नहीं मानते, वे अपना अस्तित्व भी 
नहीं मानतें। जो अपना अस्तित्व नहीं मानते हैं, वे ही मृक्ष्म जीवो का 
अस्तित्व नहीं मानते | वे अनात्मवादी हैं। आत्मवादी ऐसा नहीं करते। वे 
जैसे अपना अस्तित्व मानते हैं, वैसे ही सूक्ष्म जीवों का अस्तित्व भी मानते 
हूँ? ब्॥ ह 


मिट्टी का एक ढेला, जल की एक बूद, अभि का एक कण, कोपल कौ 
हिला सके उतनी सी वायु में असंख्य जीव हैं। सुई की नोक टिके, उतनी 
बनस्पति में असंख्य या अनन्त जीव हैं | 


ज्ञान और वैदना ( अनुमृति ) 


- जीव के दो विशेष गुण हैं--शान और वेदना ( सुख-दुःख की अनुभूति )। 
अमनस्क ( जिनके मन नहीं होता, उन ) जीवो का ज्ञान अस्पष्ट होता हैं, 
वेदना स्पष्ट होती हैं? ३ | * 
समनस्क ( जिनके मन होता है, उन ) जीवों का ज्ञान और वेदना दोनो 
स्पष्ट होते हँ३४ | 
भगवान्‌ ने विशाल ज्ञान-चक्तु से देखा और कहा--गौतम | इन छोटे 
जीवों में भी खुख-दुख की संवेदना है? | 
. अहिंसा का सिद्धान्त 
प्राणी मात्र को जीना प्रिय है, मौत अप्रिय; सुख प्रिय हैं, दुःख अशिय | 
इसलिए मतिमान्‌ मनुष्य को किसी का प्राण न लूठना चाहिए: ६ | 
- - जीव-घध न करना ही ज्ञानी के ज्ञान का सार है और यही अहिसा का 
सिद्धान्त है? ० | 
हिंसा चोरी है 
सूक्म जीव अपने प्राण लूटने की स्वीकृति कब देते हैं १ जो व्यक्ति बल्लात्‌ 
उनके प्राण लूटठते हैं, दे उनकी चोरी करते हूँ? < ॥ 
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निःशस्त्रीकरण की आधारशिला--सब जीव ससान हैं 


(क) परिमाण की दृष्टि से :--- 

जीवों के शरीर मल छोटे हो या बड़े, आत्मा सब में समान है। चींटी 
आर हाथी--डोनों की आत्मा समान हैं३* | ह 

भगवान्‌ ने कहा--गौतम |! चार वस्तुए' समतुल्य हैं--आकाश ( लोका- 
काश ), गवि-सहायक-तत्त्व ( धर्म ), स्थिति-सहायक-तत््व ( अधर्म ) और एक 
जीव--इन चारो के अवयव वरावर हैं5? | तीन व्यापक हैं। जीव कर्स 
शरीर से बंधा हुआ रहता है, इसलिए, वह व्यापक नही बन सकता। उसका 
परिमाण शरीर-ब्यापी होता है| शरीर--मनुण्य, पशु, पक्छची--इन जातियो 
के अनुरूप होता है शरीर-मेद के कारण प्रसरण-मेद होने पर भी जीव के मौलिक 
परिमाण मे कोई न्यूनाधिक्य नहीं होता | इसलिए, परिमाण की दृष्टि से सब 
जीव समान हैं । है ड़ 

(ख) ज्ञान की दृष्टि से ३-- 

मिट्टी, पानी, अभि, वाझु और वनस्पति का ज्ञान सब से कम विकसित 
होता है। ये एकेन्द्रिय हैं। इन्हे केवल स्पर्श की अनुभूति होती है। इनकी 
शारीरिक ठशा दयनीय होती है। इन्हे छूने मात्र से अपार कष्ट होता है। 
हीन्द्रिय, चीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, अमनस्क पंचेन्द्रिय, समनस्क पंचेन्द्रिय--ये 
जीवों के क्रमिक विकास-शील वर्ग है | ज्ञान का विकास सब जीवो में सर्मान 
नहीं होता किन्तु ज्ञान-शक्ति सब जीवों में समान हीती है। प्रवणी मात्र में 
अनन्त ज्ञान का सामर्थ्य है, इसलिए, ज्ञान-सामर्थ्य की दृष्टि से सब जीव 
समान हैं | 

(ग) वीय॑ की दृष्टि से :--- 

कई जीव प्रच्चुर उत्साह और क्रियात्मक वीयें से सम्पन्न होते हैं तो कई 
उनके घनी नही होते | शारीरिक वथा पारिपाडिविक साधनो की न्यूनाधिकता 
व उच्चावचता के कारण ऐसा होता है। आत्म-चीर्य या योग्यतात्मक बीये में 
कोई न्यूनाधिक्य व उच्चावचात्व नहीं होता, इसलिए योग्यतात्मक वीये 
की दृष्टि से सब जीव समान हैं । ४ 


(घ) अपौदुगलिकठा की दृष्टि से :-- 
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फिन्‍्ही का शरीर सुन्दर, जन्म-स्थान पविन्न व व्यक्तित्व आकर्षक होता 
हैं और किन्ही का इसके विपरीत होता हैं | 

कई जीव लम्बा जीवन जीते हैं, कई छोटा, कई यश पाते हैं और कई 
नहीं पाते या कुयश पाते हैं, कई उच्च कहलाते हैं और कई नीच, कई सुख की 
अनुभूति करते हैं और कई दुःख की | ये सब पौद्गलिक उपकरण हैं| जीव 
अपौद्य लिक है, इसलिए अपौद्ग लिकता की दृष्टि से सब जीव समान हैं | 

( छ ) निरुपाधिक स्वभाव की दृष्टि से :--- 

कई व्यक्ति हिंसा करते हैं--कई नही करते, कई मूठ बोलते हैं--कई नहीं 
बोलते, करे चोरी और संग्रह करते हैं--कई नही करते, कई वासना में फँसते 
हैं-- कई नहों फँसते | इस वैषम्य का कारण मोह ( मोहक-पुदूगलों ») का 
उदय व अनुदय है। मोह के उदय से व्यक्ति में विकार आता है। हिंसा, भ्ूठ, 
चौरी, अब्रह्मचये और अपरिगअह--ये विकार ( विभाव ) हैं| मोह के अनुदय 
से व्यक्ति स्वभाव में रहता है--अहिंसा सत्य, अच्चौर्य, ब्रह्माचये)ं और अपरिग्रह 
यह स्वभाव है । विकार ओऔपाधिक होता है। निरुपाधिक स्वभाव की दृष्टि 
से सब जीव समान हैं | 

( च ) स्वभाव-वीज की समता की दृष्टि से $--- 

आत्मा परमात्मा है | पौदूगलिक उपाधियों से बनन्‍्धा हुआ जीव संसारी- 
आत्मा है। उनसे युक्त जीव परमात्मा है। परमात्मा के आठ लक्षुण हैं :-- 

( १) अनन्वन्श्ञान, (२) अनन्त-द्शोन, (३) अनन्त-आनन्द, 
( ४ ) अनन्त-पविचता, ( ५ ) अपुनरावर्तन, (६) अपूत्तेता---अपौद्ग लिकता, 
( ७ ) अगुरु-लघुता--पूर्ण साम्य, (८) अनन्त-शक्ति | 

इन आठों के बीज प्राणीसात्र में सममाच्र होते हैं। विकास का तारतम्य 
होता है। विकास की दृष्टि से भेद होते हुएए भी स्वमाव-बीज की साम्य-दृष्टि 
से सब जीव समान हैं। 

यह आत्मौपम्य या सर्व-जीव-समता का सिद्धान्त ही निःशस्जीकरण की 
आधार-शिला है| 
आत्मा का सस्मान 


आत्मा से आत्मा का सजातीय सम्बन्ध है | पुदूगल उसका विजातीय 
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तत्व है। जाति और रंग-रूप---ये पौदुगलिक हैं | सजातीय की उपेक्षा कर 
'विजातीय को महत्त्व देना प्रमाद है| 

चन्तुषप्मन्‌ | तू देख, जो प्रमादी हैं वे स्वतन्त्रता से कोसो दूर हैं५४१* | 
प्रमादी को चारों ओर से डर ही डर लगता है। अग्रमादी को कही भी डर 
नहीं दीखता** | 

जहाँ जाति, कुल, रंग-रूप, शक्ति, ऐश्वयं, अधिकार, विद्या और तपस्या 
का गव॑ है वहाँ आत्मा का त्तिरस्कार है। आत्मा का सम्मान करनेवाला ही 


नम्न होता है | वह ऊँचा उठता है४३ | 
पुदूगल का सम्मान करनेवाला उद्धत है, वह नीचे जाता है*४ | 


आत्मा का सर्व-सम-सत्ता को सम्मान देनेवाला दी लोक-विजेता बन 
सकता है । 
वस्तु-सत्य 

भगवान्‌ महावीर ने कहा--जो है उसे मिटाने की सत सोचो | तुम्हारा 
अस्तित्व तुम्हें प्यारा है, उनका अस्तित्व उन्हे प्यारा है। जो नद्दी है, उसे 
बनाने की मत सोचो । मे 

डोरी को इस प्रकार खीचो कि गांठ न पड़े। मनुष्य को इस प्रकार 
चलाओ कि लड़ाई न हो | वालो को इस प्रकार संवारों कि उलमकन न बने | 
विचारों को इस प्रकार ढालो कि मिड़न्त न हो। तात्पय की भाषा में--- 
आक्षेप और आक्रमण की नीति मत बरतों | उससे गांठ घुलती है, शुद्ध छिड़ते 
हैं, वाल उलमते हैं और चिनगारियाँ उछलती है | 

भगवान्‌ ने कहा--आक्षेप-नी ति के पीछे यथाथ-दृष्टिकोण और तटस्थभाव 
नहीं होता, इसलिए वह आग्रह, दढुनंय और एकान्त की नीति है। आक्षेप को 
छोड़ो, सत्य उत्तर आएगा | 

भगवान्‌ ने कहा---एक ओर यह अखण्ड विश्व की अविभक्त-सत्ता है और 
दूसरी ओर यह खण्ड का चरम रूप व्यक्ति है। 

व्यक्ति का आक्षेिप करनेवाली सत्ता और सत्ता का आक्षेप करनेवाला 
व्यक्ति--दोनों भटके हुए हैं| सत्ता का सत्र ज्यक्ति है। व्यक्ति की विशाल 
श्य्छ्ला सत्ता है। सापेक्षता में दोनो का रूप निखर उठता है। 
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यह व्यक्ति और समष्टि की सापेज्ष-नीति जैन-दशेन का नय है। इसके 
अनुसार समष्टि-सापेक्ष व्यक्ति और व्यक्ति-सापेक्ष समष्टि--दोनो सत्य हैं। 
समष्टि-निरपेक्ष-ब्यक्ति और व्यक्ति-निरपेक्ष-समष्टि --दोनो मिथ्या हैं । 
वग्यवहार-सत्य 

नय-बाद ध्रुव सत्य की अपरिहार्य व्याख्या है। यह जितना दाशनिक 
सत्य है, उतना ही व्यवहार-सत्य है | हमारा जीवन वैयक्तिक भी है और 
सासुदायिक भी | इन दोनो कक्षाओं में नय की अहंता है। 

सापेक्ष नीति से व्यवहार सें सामझस्य आता है। उसका परिणाम है 
मैत्री, शान्ति और व्यवस्था | निरपेक्ष-नीति अवहेलना, तिरस्कार और घुणा 
पैदा करती है। परिवार, जाति, गांव, राज्य, राष्ट्र और विश्व--ये क्रमिक 
विकासशील संगठन है| संगठन का अथंहै सापेक्षता। सापेक्षता का नियम 
जो दो के लिए, है, वही अन्तर्राष्ट्रीय जगत्‌ के लिए, है | 
.. एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र की अवहेलना कर अपना प्रमुत्व साधता है, वहाँ 
असमंजसता खड़ी हो जाती है । उसका परिणाम हैं--कठ्धछता, संघर्ष और 
अशान्ति । 

'निरपेक्षता के पॉच रूप बनते हैं :--- 

१--चैयक्तिक, २--जातीय, ३--सामाजिक, ४--राष्ट्रीय, ५--अन्‍्तर- 
राष्ट्रीय | 

इसके परिणाम हँ--वर्ग-मेद, अलगाव, अव्यवस्था, संघर्ष, शक्ति-क्षुय, युद्ध 
और अशान्ति | 

सापेक्षता के रूप भी पाँच हैं :--- 

१--बैयक्तिक, २--जातीय, ३--सामाजिक, ४--राष्ट्रीय प--अन्तर्‌- 
राष्ट्रीय । 

इसके परिणाम है--समता-प्रधान-जीवन, सामीष्य, व्यवस्था, स्नेह, शक्ति- 
संवर्धन, मैत्री और शान्ति | 
व्यक्ति और समुदाय 


व्यक्ति अकेला ही नही आता | वह बन्धन के बीज साथ लिए आता है| 
अपने हाथो उन्हें सींच विशाल वृक्ष बना लेता है। बही निकुल्न उसके लिए 
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वनन्‍्धन-ण् बन जाता हैं| वन्‍्धन लादे जाते हैं, यह दिखाऊ सत्व है | टिकाऊ 
सत्य यह | मी कक अप ननक प्रविकसत श्च्जा जे च 
सत्य यह हूं कक बनन्‍्धन स्चय ।चकासत करार जात ह | 
्ञ डे वक्तिकता य्क से जलछकापर 

उन्ही के द्वारा देवक्तिकता समुदाव से छुड़कर सीमित हो जाती हे 

बंेवक्तिकता और सामुदाथिकता के सेब-रेखा खीचना सरल काब नहीं हें | 
व्यक्ति लिन 4 | 2 स्थितियों जि रन ह्ता जन्म 

व्याक्त-ज्यकक्ति ही हु| सब्र सथातवांन वह ब्यनन्‍्कत ही रहता है| जन्‍म, मात 
के ओर सेन ननन कह 2 5 का 2 वेचक्ति कता क ्् 2 व्याख्या 
आर अनुभूति का क्षेत्र व्यक्ति की ववक्तिकता है| साम्ृुगाबिकता की व्यारः 

है. कि >> छा ४०. डे पी 
पारस्परिकता के द्वारा ही कीजा सकती हैँ] ढों या अनेक की जो 





पारस्परिक्ता की सीसा से इधर जो कुछ भी है, वह वेयक्तिकता है। 
बह जतना बाहर जाता 


त्र 








यक्ति को समाज-निरपेक्ष और समाज को व्यक्ति-निरपेन्ष मानना एकान्त 
पाथथक्यवादी नीति है। इससे दोनो की स्थिति असमझ्लस बनती हैं। 
समनन्‍्वबवादी नीति के अनुसार व्यक्ति और समाज की स्थिति सापेक्ष है । 


| 
शा 
बन्द 
(| 
व 
£4] 
१2] 
0॥ 
| 
| 
रन 
5 
| 
ञ 
रत 
9, 
थे, मी 
ग्प 
$3| 
५, 
च््नी 
३| 
। 
| 
5, 
जे 
थि 
| 
| 
४] 
2! 
सै 
हि 


प्रादर्भाव होता है। आचाय अम्ततचन्द्र ने इसे 
मथनी के रूपक में चित्रित किया है। मन्‍्धथन के समय एक हाथ आगे 
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अगता है, दूसरा पीछे उला जाता है | दूसरा आदे आता है, पहला पीछे सरक 
जाता है | इस सापेक्ष मुख्याम्ुख्य भाव से ल्‍नेह मिलता हँ। एकानत आग्रह 
से खिंचाच बढ़ता दे | 
अन्तर्राष्ट्रीय-निरपेक्षता 

बहुता और अल्पता, व्यक्ति ओर समूह के ऐकान्तिक आथअ्रह पर असन्त॒लन 
बढ़ता है, उामझ्जस्प की कड़ी दूद जाती है | 





आअधितम मनुष्य का अधितम हित-- यह जो सामाजिक उपयोगिता का 
सिद्धान्त है, वह निरपेज्ष नीति पर आधारित है। इसीके आधार पर हिटलर 
से यहूदियों पर मनसमाना अल्याचार किया | 
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वहु संख्यकों के लिए, अल्प संडयको तथा बड़ो के लिए. छोटो के हितो का 
बलिदान करने के सिद्धान्त का औचित्य एकान्तवाद की देन है। 

सामन्तवादी युग में बड़ो के लिए छोटो के हितों का त्याग उचित माना 
जाता था ) बहुसंख्यकों के लिए. अल्पसंख्यको तथा बड़े राष्ट्रो के लिए छोटे 
राष्ट्री की उपेक्षा आज भी होती है। यह अशान्ति का हेतु बनता है। सापेक्ष- 
नीति के अनुसार किसी के लिए भी किसी का अनिष्ट नही किया जा सकता। 

बड़े राष्ट्र छोटे राष्ट्रों को नगए्य मान उन्हे आगे आने का अवसर नही 
देते। इस निरपेक्ष-नीति की प्रतिक्रिया होती है। फलस्वरूप छोटे राष्ट्री में 
बड़ी के प्रति अस्नेह-माव उत्पन्न हो जाता है। वे संगठित हो उन्हें गिराने 
की सोचते हैं। घृणा के प्रति घृणा और तिरस्कार के ग्रति तिरस्कार तीत्र हो 
उठता है | 

अविकसित एशिया के ग्रति विकसित राष्ट्रो की जो निरपेक्ष नीति रही, 
उसकी प्रतिक्रिया फूट रही है। एशियाई राष्ट्रो में पश्चिमी राष्ट्री के प्रति जो 
छुराव है, यह उसीका परिणाम है| परिवतंन के सिद्धान्त में विश्वास रखने 
वाले राष्ट्र सम्हल गए।। उन्होंने अपने लिए, कुछ सदुमावना का वातावरण 
बना लिया | 

ब्रिटेन ने शस्त्रहीन भारत, वर्मा और लंका को समय की मांग के साथ-साथ 
स्वतन्त्र कर निरपेक्ष ( नास्ति-सवंत्र-बीयंवगादी ) नीति को छोड़ा तो उसकी 
सापेक्षु नीति सफल रही । 

फ्रान्स ने भी भारत के कुछ प्रदेश और हालेण्ड ने जावा, सुमात्रा आदि 
को छोड़ा, वह भी इसी कोटि का कार्य है। पुर्तगाल अब भी निरपेक्ष 
( अस्ति-सर्वेत्र-वीर्यवादी ) नीति को लिए. बैठा है और गोआ के प्रश्न पर 
अड़ा बैठा है। समय-मर्यादा के अनुसार निरपेक्ष-नीति का निर्वाह हो सकता 
है किन्तु उसके भावी परिणामों से नही बचा जा सकता | 

मैत्री की पृष्ठभूमि सत्य है, वह बता और परिवर्तन दोनों के साथ जुड़ा 
छुआ है | अपरिवर्तेन जितना सत्य है, उतना ही सत्य है परिवर्तन | अपरिवर्तन 
को नहीं जानता वह चक्षुष्मान्‌ नहीं है, बेसे ही वह भी अचक्षुष्मान्‌ है जो 
परिवर्तन को नही समझता | 
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वस्तुए' बदलती हैं, छेत्र बदलता है, काल बदलता है, विचार बदलते हैं, 
इनके साथ स्थितियां बदलती हैं। वदलते सत्य को जो पकड़ लेता है, वह 
सामज्ञस्य की ठुला में चढ़ दूसरो का साथी वन जाता है। 

समय-समय पर हुई राज्यक्रान्तियों ने राज्यसत्ताओं को वदल डाला। 
राज्य की सीमाए बदलती रही हैं। शासन काल वदलता रहा है। शासन 
की पद्धतियां भी वदलती रही हैं। इन परिवर्तनो का एक मूल्यांकन करनेवाले 
ही अशान्ति को टाल सकते हैं। गॉधी, नेहरू और पटेल अखन्‍ड भारत के 
सिद्धान्त पर अड़े ही रहते, जिन्‍ना की मॉग को स्वीकार नहीं करते तो 
सम्भवत्तः अशान्ति उग्र रूप लेती | किन्तु उनकी सापेक्ष-नीति ने बस्त, क्षेत्र, 
काल और परिस्थिति के मूल्यांकन द्वारा अशान्ति को निर्वीर्य बना दिया | 
ऐकान्तिक आग्रह 


भारत में राज्य पुनर्‌रचना को लेकर अभी-अभी जो असनन्‍्ठ॒लन आया, 
वह केवल आश्रही मनोबृत्ति का निदर्शन है। भारत की अखण्डता में निष्ठा 
रखनेवाले काश्मीर से कनन्‍्याकुमारी तक एक भकश्छे की सत्ता स्वीकार करनेवाले 
प्रान्त-रचना जैसे छोटे प्रश्न पर उलक गए, | हिंसा को उभारने लग गए | 

भारत संवर्ग व संघात्मक राज्य है। संविधान की तीसरी धारा के द्वारा 
पालियामेंट को यह अधिकार प्रास है कि बह विधि द्वारा राज्यों की सीमाओं 
में परिवर्तत कर सकेगी, राज्य का क्षेत्र घटा-बढ़ा सकेगी, नया राज्य बना 
सकेगी | 


इस व्यवस्था के विरुद्ध जो आन्दोलन चला, वह परिवतन की मर्यादा को 
न समझने का परिणाम है| भापा के आधार पर राज्यो के पुनर्‌निर्माण में जो 
तथ्य है, तथ्य केवल वही नही है | 

भाषा की विविधता में जो सांस्कृतिक एकात्मकता है, वह भी तो एक 
चथ्य है। 

भेदात्मक प्रवृत्तियों के ऐकान्तिक आग्रह से अखण्डता का नाश 


होता है । 
अभेदात्मक बृत्ति के एकान्त आग्रह से खण्ड की वास्तविकता और 
उपयोगिता का लोप होता है | 
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राज्यो की आन्तरिक स्वतन्न्ता के कारण उन्हे अपनी छथक्‌ विशेषताओं 
को विकसित करने का अवसर मिलता है। संघ संबद्ध होने के कारण उन्हें 
एक साथ मिलकर विकास करने का अवसर भी मिलता है। 

इस समन्वयवादी-नी ति में प्रथकृता में पल्लजन पानेवाले स्वातन्ल्य-बीज का 
विनाश भी नहीं होता और सासुदायिक शक्ति और सुरक्षा के विकास का 
लाभ मी मिल जाता है। 

'स्विस लोगो में जर्मन, फ्रेच और इठालियन--ये तीन भाषाएँ चलती हैं। 
इस विभिन्‍नता के उपरान्त भी वे एक कड़ी से जुड़े हुए हैं | 

संचर्ग या सघात्मक राज्य में जो विभिन्‍नता और समता के समन्वय का 
अवसर मिलता है, वह प्रत्येक राज्य की पूर्ण अप्रसुत्व-सम्पन्तता में नहीं मिल 
सकता । 

इस प्रकार हम देख सकते हैं कि व्यपष्टि और समष्टि तथा अपरिचतेन और 
परिवर्तन के समन्वय से व्यवहार का सामझ़स्य और व्यवस्था का सन्‍्तुलन 
होता है--बह इनके असमन्‍्वय सें नही होता | 
समन्वय की दिशा सें प्रगति 

समन्वय का सिद्धान्त जेसे विश्व-व्यवस्था .से सम्बद्ध है, बेसे ही व्यवहार 
व उपयोगिता से भी सम्बद्ध है। विश्व-व्यवस्था में जो सहज सामज्ञस्य है, 
उसका हेतु उसीमें निहित है| वह है--प्रत्येक पदार्थ में विभिन्‍नता और समता 
का सहज समन्वय | यही कारण है कि सभी पदाथ अपनी स्थिति सें क्रियाशील 
रहते हैं| उपयोगिता के क्षेत्र सें सहज समन्वय नही है, इसलिए वहाँ सहज 
सामजझ्जस्य भी नहीं है। असामझ्स्य का कारण एकान्त-बुद्धि और एकान्‍्त-बुद्धि 
का कारण पक्षपातपूर्ण बुद्धि है| 

स्व॒ और पर का भेद तीव्र होता है, तटस्थ बृत्ति क्षीण हो जाती हैं, हिसा 
का मूल यही है। 

ऋटिंसा की जड़ है मध्यस्थ-दृक्ति--लाम और अलाम में दत्तियों का 
सन्तुलन | 

स्व के उत्कर्ष में पर की हीनता का प्रतिविम्ब होता है। पर के उत्कष में 
इब को हीनता की अनुभूति होती है | ये दोनों ही एकानन्‍्तवा द हैं | हु 
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एक जाति या राष्ट्र दूसरी जाति या राष्ट्र पर हावी हुआ या होता है; 
वह इसी एकान्तवाद की ग्रतिच्छाया है । 

पर के जागरण-काल में स्व के उत्कर्ष का पारा ऊैेचा चढ़ा नहीं रह 
सकता | वहा दोनों मध्य रेखा पर आ जाते हैं। इनका दृष्टिकोण सापेक्ष 
वन जाता है| 

आज की राजनीति सापेक्षता की दिशा में गति कर रही है। कहना 
सचाहिए---विश्व का मानस अनेकान्त को समझ रहा है और व्यवहार में 
उत्तार रहा है | 

स्वेज के प्रश्न पर शान्ति, सदभावना, मैत्री और सममौतापूर्ण दृष्टि से 
विचार करने की जो गूंज है, वह दृत्तियो के सनन्‍्तुलन की प्रगति का स्पष्ट 
संकेत है। यही घटना यदि सन्‌ १६९४६ या ३६ में घटी होती तो परिणाम 
भयंकर हुआ होता किन्तु यह सन्‌ ५६ दे । 

इस दशक का मानस समन्वय की रेखा को और स्पष्ट खीच रहा है। 

भगवान्‌ महावीर का दार्शनिक मध्यम मार्ग ज्ञाव-अज्ञात रूप में विकसित 
हो रहा है | 

अन्तरांट्रीय क्षेत्र में पंचशील की गूंज, बांडंग सम्मेलन में उनमें ओर पांच 
चसिद्धान्तों का समावेश, २६ राष्ट्रों द्वारा उनकी स्वीकृति---बे सब समन्वय के 
प्रगति-चिह्द हैं | 
पंच शी 

१--एक दूसरे की प्रादेशिक या भौगोलिक अखण्डता एवं सार्वभौमिकता 

का सम्मान | 

२--अनाक्रमण | 

३--अन्य देशों के घरेलू मामलों में हस्तक्षेप न करना | 

'४--समानता एवं परस्पर लाभ | 

-५--शान्तिपूर्णा सह-अस्तित्व | _ 
दशश सिद्धान्त हि 

बांडुंग सम्मेलन ढरा स्वीकृत दशा सिद्धान्त ये हैं :--- 
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१. मूल मानव-अधिकारों और संयुक्ततराष्ट्रउद्देश्य-पत्र के उद्देश्यों के 
ग्रयोजनों और सिद्धान्तों के प्रति आदर | 

२- सभी राष्ट्रों की प्रसु-सत्ता और प्रादेशिक अखण्डता के लिएए सम्मान। 

“ ३. छोटे वड़े सभी राष्ट्र और जातियों की समानता को मान्यता | 

४" अन्य देशों के घरेलू मामलों में हस्तक्षेप न करना | 

प्‌ संयुक्त-राष्ट्र-उद्देश्य-पत्र के अनुसार अकेले अथवा सामूहिक रूप से 
आत्म रक्षा के प्रत्येक राष्ट्र के अधिकार के प्रति आदर | - 

६- किसी भी बड़ी शक्ति के स्वार्थ की पूर्ति के लिए, सामूहिक सुरक्षा के 
आयोजनों के उपयोग से अलग रहना, एक देश का दूसरे देश पर 
दवाव न डालना | 


७- ऐसे कार्यो --आक्रमण अथवा बल-प्रयोग की घधमकियों से अलग रहना, 
जो किसी देश की प्रादेशिक अखण्डता अथवा राजनीतिक स्वाघीनता 
के विरुद्ध हों। 

प्य सभी आन्तरिक रगड़ों का शान्तियूर्ण उपायों से निपटारा करना। 

£* पारस्परिक हित एवं उपयोग को प्रोत्साहन देना | 

१०. न्याय और अन्तर्राष्ट्रीय दायित्वों के लिए. सम्मान | 
१३ जून ४७ को नेहरू, बुल्गानिन के संयुक्त वक्‍तव्य पर हस्ताक्षर हुए। 
उनमें पंचशील का तीसरा सिद्धान्व अधिक व्यापक रूप में मान्य हुआ है--- 
“किसी भी राजनीतिक, आर्थिक अथवा सेंडान्तिक कारण से एक दूसरे के 
मामले में हस्तक्षेप न करना |?! ह 


इस राजनीतिक नयवाद की दाशंनिक नयवाद और सापेक्षवाद से तुलना 
कीजिए, | 


१--कओई भी वस्ठ और वस्तु-व्यवस्था स्थाह्वाद या सापेक्ष॑ंवाद की मर्यादा 
से बाहर नहीं है*५ | न 
२--हो विरोधी शुण एक वस्तु में एक साथ रह सकते हैं। उनमें 
सहानवस्थान ( एक साथ न टिक सके ) जैसा विरोध नहीं है* ६ ] 
३--जितले वचन-प्रकार हैं उतने ही नय हैं४०। 
“ »--थे विशाल ज््यनसागर के अंश हैं*< ३. 
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प-- ये अपनी-अपनी सीमा में सत्य हँ** | 
६--दूमरे पक्ष से सापेक्ष हैं तभी नय हैं*० 
७--दूसरे पक्ष की सत्ता में हस्तक्षेप, अवहेलना व आक्रमण करते हैं तब वे 
छुनंय बन जाते हूं४१ | 
८++-सव नय परस्पर में विरोधी हँ--पूर्ण साम्य नही है किन्तु सापेक्ष हैं, 
एकत्व की कड़ी से जुड़े हुए हैं, इसलिए, वे अविरोधी सत्य के 
साधक हैं ४* | क्या संयुक्त-राष्ट्र संघ के निर्माण का यह आधारभूत 
सत्य नही है, जहाँ विरोधी राष्ट्र भी एकत्रित होकर विरोध का 
प*रहार करने का यत्न करते हैं | 
£, एकान्त अविरोध और ए.कान्त विरोध से पदार्थ-ब्यवस्था नहीं होती | 
व्यवस्था की व्याख्या अविरोध और विरोध की सापेक्षता द्वारा की जा 
सकती हे४३ | 
१०, जितने एकान्तवाद या निरपेक्षवाद हैं, वे सब दोपो से भरे पड़े हैं। 
११, ये परस्पर ध्वंसी हँ---एुक दूसरे का विनाश करने वाले हें५* | 
१२, स्वाह्मर और नयवाद में अनाक्रमण, अहस्तक्षेप, स्वमर्यादा का 
अनतिक्रमण, सापेक्षता--थे सामअ्अस्यथकारक सिद्धान्त हैं | 
इनका व्यावहारिक उपयोग भी असन्धवुलन को मिटाने वाला है। 
साम्प्रदायिक सापैक्षता 
धार्मिक क्षेत्र भी सम्पदायों की विविधता के कारण असामझस्य की रंग- 
भूमि वना छुआ है| 
समन्वय का पहला प्रयोग वहाँ होना चाहिए] समन्वय का आधार ही 
अहिंसा है। अहिंसा ही धर्म है | धर्म का ध्वंसक कीटाणु है--साम्प्रदायिक 
आवेश | 
आचार्य श्री ठुलसी छारा सन्‌ १६५४ में बम्बई में प्रस्तुत सम्पदायिक 
एकता के पाँच तब्रव इस अभिनिवेश के नियंत्रण का सरल आधार प्रस्तुत “करते 
हैं| वे इस प्रकार हैं :--- * 
£, मण्डनात्मक नीति बरती जाए.| अपनी मान्यता का प्रतिधादन किया 
जाए।| दूसरों पर मीखिक या लिखित आक्षेप न किये जाए] 
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२ दूसरो के विचारों के ग्रति सहिष्णुता रखी जाए | 
३. दूसरे सम्प्रदाय और उसके अचुयायियो के प्रति घृणा व तिरस्कार की 
भावना का प्रचार न किया जाए | 
४. कोई सम्प्रदाय-परिवर्तन करें तो उसके साथ सामाजिक बहिष्कार 
आदि अवांछनीय व्यवहार न किया जाए । 
9. धसे के मौलिक तथ्य--अहिंसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह 
को जीवन-व्यापी बनाने का सामूहिक प्रयथल्ल किया जाए 
सामञस्य का आधार मध्यम मार्ग | 
भेद और अमेद--ये हमारी स्वतंत्र चेतना, स्वतन्त्र व्यक्तित्व और स्वतंत्र 
सत्ता के प्रतीक है | ये विरोध और अविरोध के साधन नहों हैं। अधिरोध 
का आधार यदि अभेद होगा तो सेद विरोध का आधार अवश्य बनेगा। 
अमेद और भेद--ये वस्तु या व्यक्ति के नैसर्मिक शुण हैं) इनकी सह- 
स्थिति ही व्यक्ति या वस्तु है। इसलिए; इन्हें अविरोध या विरोध का साधन 
नहीं बनाना चाहिए;। सेद भी अविरोध का साधन बने--यही समन्वय से 
प्रतिफलित साधना का स्वरूप है | यही है अहिंसा, मध्यस्थवृत्ति, तस्थ नीति 


या साम्य-्योग | 
जाति, रंग और वर्ग के भेदो को लेकर जो संघर्ष चल रहे, हैं उनका आधार 


विषम मनोद्वत्ति है । उसके बीज की उर्वर भूमि एकान्तवाद है। निरंकुश 
एकाधिपत्य और अराजकता--ये दोनो ही एकान्तवाद हैं। वाणी, विचार, 
लेख और मान्यता का नियन्त्रण स्वतन्न्र व्यक्तित्व का अपहरण है। 

अराजकता सें समूचा जीवन ही खतरे में पड़ जाता है| सामझ्ञस्य की 
रेखा इनके बीच में है। 

व्यक्ति अकेलेपन और समुदाय के मध्य-विन्दु पर जीता है। इसलिए 
उसके सामझस्य का आधार मध्यम-मार्ग ही हो सकता है। 
शान्ति और समन्वय 

प्रत्येक व्यक्ति और सम्ल॒दाय यथार्थ मूल्यो के द्वारा ही शान्ति का अर्जन व 
उपभोग कर सकता है। इसलिए दृष्टिकोण को वस्तु-स्पर्शी बनाना उनके 
लिए वरदान जैसा होता है। 
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पूर्व मान्यता या रूढ़ि के कारण कुछ व्यक्ति या राष्ट्र स्थिति का यथार्थ 
मूल्य नहीं आंकते या आंकना नही चाहते--वे अतीतदर्शी हैं। 

अतीत-दर्शोन के आधार पर वर्तमान ( ऋजुसन्न-नय ) की अवहेलना 
करना निरपेक्ष-नीति है। इसका परिणाम है असामज्जस्थ | इसके निदर्शन 
जनवादी चीन और उसे मान्यता न देनेवाले राष्ट्र बन सकते हैं | वस्तु का 
मूल्यांकन करते समय हमारा इृष्टिकोण एजम्भूत होना चाहिए। जो वर्ग 
बर्तमान में चीन के भू-माग का शासक नही है, वह उसका सर्व-सत्ता-सम्पन्न 
प्रभु कैसे होगा १ च्यांग का राष्ट्रवादी चीन और माओ का जनवादी चीन एक 
नहीं हैं | अवस्था-मेद से नाम-भेद जो होता है, वह मूल्यांकन की महत्त्वपूर्ण 
दिशा ( समभिरूद़-नय ) है। 

डलेस ने गोआ को पुतंगाल का उपनिवेश कहा और खलबली मच गई | 

इस अधिकार-जागरण के युग में उपनिवेश का स्वर ॒एवम्भूत दृष्टिकोण 
का परित्रायक नहीं है। 

अमरीकी मजदुर नेता श्री वाल्टर रूथर के शब्दो में “एशिया में अमरीका 
की विदेश नीति शक्ति और सैनिक गठ-वन्धनों पर आधारित है, अवास्तविक 
है। अमेरिका ने एशिया की सदुभावना को बुरी तरह से खो दिया है। 

गोआ के वारे में अमरीकी परराष्ट्र मन्‍्न्री श्री डलेस ने जो कुछ कहा, इस 
से स्पष्ट है कि वे एशियाई भावना को नहीं समझते+५५ | 

यह असंदिरध सत्य है--शक्ति-प्रयोग निरपेक्षता की मनोबृत्षि का परिणाम 
है | निरपेक्षता से सदुभावना का अन्त और कदुता का बिकास होता है | कटुता 
की परिसमाप्ति अहिंसा सें निहित है। क्र रता का भाव तीत्र होता है, समन्वय 
की वात नहीं सकती | समन्वय और अहिंसा अन्योन्याश्रित हैं। शान्ति से 
समन्वय और समन्वय से शान्ति होती है | 
सह-अस्तित्व॒ को धारा 

प्रभु-सत्ता की दृष्टि से सब स्व॒तन्त्र राष्ट्र समान हैं किन्तु सामथ्य की दृष्टि 
से सब समान नहीं भी हैं। अमेरिका शस्ज-वल और धन-वल दोनो से समृद्ध 
है। रूस सैन्य-वल और श्रम-बल से समृद्ध हैं । चीन और भारत जन-बल से 
समृद्ध हैं | ब्लिटेन व्यापार-विस्तार की कला से सम्रद्ध है | कुछ राष्ट्र प्राकृतिक 
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साधनों से समृद्ध हैं| सम्मद्धि का कोई न कोई भाग सभी को मिला है। 
सामथ्ये की विभिन्न कन्नाएँ बेटी हुई है। सब पर किसी एक की प्रभु-सत्ता नहीं 
है। एक दूसरे में पूर्ण साम्य और बैपम्ब भी नहीं है | कुछ साम्ब और छुछ 
वैपम्य से बंचित भी कोई नहीं है। इसलिए कोई किसी को मिदा भी नही 
सकता और मिट भी नहीं सकता |] वेपम्धथ को ही प्रवान मान यो दूमरे को 
मिटाने की सोचता है, बह वपम्यवादी नीति फे एकान्तीकरण हारा असामच्गरय 
की स्थिति पेदा कर डालता है | 

साम्य को ही एकमान्र प्रधान मानना भी साम्यधादी नीति का एऐलालन्तिक 
आग्रह है। दोनो के ऐकान्तिक झावत्रद के पर्णिम-रबन्प ही आझाज शीत युद्ध 


हल 
का ड््टो 


का वालबाला <। 


बेपम्प और साम्प दोनी विरोधी झपश्य है पर निरपेक्ष नाहीं हे] दोनों 
सापेक्ष हैं ओर दोनी एक साथ दिला सकते ई£ | 

बगोेधषी घुगली के सद-घन्तित्व बा प्रतियादन सरसे व्राज भगवान, महाबीर 

ने कहा--नित्य-छा नित्य, सामान्य-प्रसामसान्य, बाइबन्दाबान्य, सव-द्यसन्‌ से 

विरोधी झखुगल एक साथ ही रतने है। शिस पदार्थ में दुछ शी की न्यासिता 


| 
ब्ज्ब 
के रे 
| 
श 
क 
ब्ब्ह 
+-न 
बस 
ा। 
८ 
| 
हब 
| 
पे हे 


नेहरू के पंचशील में 6। साम्बबाडी जीर यनतन 
हँं--राजनी ति के रंगमंच पर बंद घोष क्‍लशाली बन रहा है|] यद समनन्‍्त्रय फे 
दर्शन का जीवन-ब्यबहार में पटनेवाला प्रतिबरिम्ध £ | 

वेयक्तिकता, जातीयता, सामाजिकता, प्रान्तीयचता और गाष्ट्रीयता--ये 
निरपेक्ष रुप में बढ़ते हैं, तब अततामधस्यस्य को लिए ही बढ़ते हैं | 

व्यक्ति और सत्ता दोनो मभिन्न ही हैँ, यह दोनों के सम्बन्ध की 
अचट्टेलना है | 

व्यक्ति ही तच्च है--बह राज्य की प्रभु-्सत्ता का तिरस्कार है। राज्य ही 
तत्त्व है---बह व्यक्ति की सत्ता का तिरस्कार है| सरकार ही तत्व ६ह--वह 


॥» 
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स्थायी उठच््च---जनवा का तिरस्कार है| जहाँ तिरस्कार है, वहाँ निरपेक्षता है | 
जहाँ निरपेक्षता है, वहाँ असत्व है। असत्व की भूमिका पर सह-अस्तित्व का 
सिद्धान्द पनव नहीं सकता | 


सह-अस्तित्व का आधार---संयम 


भगवान्‌ ने कहा--सत्य का वल संजोकर सबके साथ मैच्री साधो४* | सत्व 
मैत्री के बिना सह-अस्तित्व का विकास नहीं | 





सत्य का अर्थ है--धंवम | संयम से बैर-विरोध मिटता है, भैत्री विकास 
पाती है| सह-अस्तित्व चमक उठता है | असंयम से बेर वढ़ता है५० | मैच्री 
का स्वर क्षीण हो जाता है | स्व के अस्तित्व और पर के नास्तित्व से वस्तु की 
स्वतंत्र-उत्ता बनती है] इसीलिए, स्व और ण्र दोनों एक साथ रह सकते हैं । 

अगर सहानवस्थान व परस्पर-परिहार-स्थिति जैसा विरोध व्यापक होता 
तो न स्व और पर ये दो मिलते और न सह-अस्तित्व का प्रश्न ही खड़ा होता । 
सह-अस्तित्व का खिद्धान्च राजनथिकों ले भी समकका है। राष्ट्रों के आपसी 
सम्बन्ध का आधार जो कूटनीति था, वह वदलने लगा है ] उसका स्थान सह- 
अल्वित्व ने लिया है| अब समस्थाओं का समाधान इसी को आधार 
मान खोजा जाने लगा है| किन्तु अमी एक संजिल और पार करनी है| 


दूसरों के स्वत्व को आत्मसात्‌ करने की भावना त्यागे विना सह-अस्तित्व 





का सिद्धान्त सफल नहीं होता | स्वाह्वाद की भाषा में--स्वयं की सत्ता जैसे 
पदार्थ का झुण है, वैसे ही दूसरे पदाथों की असत्ता भी उसका शुण है | स्वापेन्षा 


से सत्ता और परापेक्ता से असचा--ये दोनों शुण पदा्थ की स्वतन्त्र-व्यवस्था 
के हेतु हैं। स्वापेल्षया सत्ता जैंसे पदार्थ या गुण है, वेसे ही परापेक्षया असत्ता 
उसका शुण नहीं होता तो छैत होता ही नहीं] छैत का आधार स्व-्गुण-सत्ता 
और पर-झुप-असत्ा का सहावस्थान है| व 

चह-अस्तित्व में विरोध तभी आता है जब एक व्यक्ति, जाति या राष्ट्र 
दूसरे व्यक्ति, जाति या राष्ट्र के स्वत्व को हड़प जाना चाहते हैं । यह आक्रामक 
नीठि ही सह-अस्तित्व की वाघा है। अपने से समिन्‍न वस्तु के स्वत्व का निर्णय 
करना सरल कार्य नहीं है। स्व के आरोप में एक विनित्र प्रकार का मानसिक 


रे 
// 
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सुकाव होता है। बह सत्य पर आवरण डाल देता है। सत्ता शक्ति या 
अधिकार-विस्तार की भावना के पीछे यही तत्त्व सक्रिय होता है। 
स्वत्व की मर्यादा 

आतन्तरिक ज्षेत्र में व्यक्ति की अनुभूतियां व अन्तर का आलोक ही उसका 
स्व है। 

वाहरी सम्वन्धों में स्व की मर्यादा जटिल वनती है | दूसरो के स्वत्व या 
अधिकारों का हरण स्व नही--यह अस्पष्ट नही है| संघर्ष या अशान्ति का 
मूल दूसरो के स्व का अपहरण ही है। ह 

युग-भावना के साथ-साथ स्व की मर्यादा बदलती भी है। उसे सममकने 
बाला मर्यादित हो जाता है | वह संघर्ष की चिनगारी नही उछालता। रूढ़ि- 
परक लोग 'स्व” की शाश्वत-स्थिति से चिपके बैठे रहते हैं | वे अशान्ति पैदा 
करते हैं। " 

बाहरी सम्बन्धों में स्व्॒ की मर्यादा शाश्वव या स्थिर हो भी नहीं सकती | 
इसलिए भावना-परिवर्तन के साथ-साथ स्वयं को बदलना भी जरूरी हो 
जाता है। वाहर से सिमट कर अधिकारो में आना शान्ति का सर्व प्रधान 
सून्न है| उसमें खतरा है ही नहीं | इस जन-जागरण के थुग में उपनिवेशवाद, 
सामन्तवाद और एकाधिकारवाद मिटते जा रहे हैं। विचारशील व्यक्ति और 
राष्ट्र दूसरो के स्वत्व से वने अपने विशाल रूप को छोड़ अपने रूप में सिकुड़ते 
जा रहे हैं। यह सामझ्जस्य की रेखा है | 

. बर्ग-विभ्रह और अन्तर्राष्ट्रीय विग्रहद की समापन-रेखा भी यही है। इसीके 

ख्राधघार पर कहा जा सकता है कि आज का विश्व व्यावहारिक समन्वय की' 
दिशा में प्रगति कर रहा है | ह 

शान्ति का आधार--व्यवस्था है| 

व्यवस्था का आधघार---सह-अस्तित्व है | 

सह-अस्तित्व का आधार--समन्वय है | 

समन्वय का आधार-सत्य है 

सत्य का आधार--अ्रमय है । 

अमय कया आधार---अहिंसा है | 
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अहिंसा का आधार---अपरियगह है | 

अपरिअरह का आधार---संयम है। कु 

असंयम से संग्रह, संग्रह से हिंसा, हिंसा से भय, भय से असत्य, असत्य से 
संघर्ष, संघर्ष से अधिकार-हरण, अधिकार-हरण से अव्यवस्था, अव्यवस्था से 
अशान्ति होती है | 

विरोध का अर्थ विभिन्‍नता है किन्तु संघर्ष नहीं | 

१--सार्वभौम-दर्शन--अमुक इष्टिकोण से यह यूं ही है---यह अस्तित्व 

की नीति है+< | 

२--एकदेशीय या तटस्थ इष्टिकोण--बह यूँ है--यह सापेक्ष नीति है" * | 

३--आग्रही इृप्टिकोण--यह यूँ ही है--यह निसपेक्ष नीति है** | 

अपने या अपने प्रिय व्यक्तियों के लिए. दूसरों के स्वत्व को हड़पने का 
यज्ञ करना पक्ष॒ुपाती-नीति है | 

आक्रामक को सहयोग देना पक्ष॒पाती-नीति है। दूसरों की प्रभ्ुसत्ता में 
हस्तक्षेप करना पक्षपाती-नीति है। उनमें कुछ भी सामथ्ये नहीं है ( नास्ति--- 
सर्वत्न-वीय॑वाद ), यह एकान्तवाद है | 

हममें सब सामरथ्य है--( अस्ति-सर्वत्र-त्रीयंबाद ) यह एकान्तवाद है। 
दूसरों के स्वत्व! को अपना स्व॒त्व न बनाना संयम है। यही सहअस्तित्व का 
आधार । 

दूसरों के 'स्वत्व! पर अपना अधिकार करना असंयम या आक्रमण है--- 
पारस्परिक विरोध और ध्वंस का हेतु यही है| 

अपरिवर्तित सत्व की दृष्टि से परिवर्तन अवस्छु है, परिवर्तित-सत्य की दृष्टि 
से अपरिवर्तन अवस्तु है, यह अपनी-अपनी विपय-मर्यादा है किन्तु अपरिवर्तन 
आर परिवर्तन दोनों निरपेक्ष नहीं हैं। 

अपरिवर्तेन की दृष्टि से मूल्यांकन करते समय परिवतेन गौण अवश्य होगा 
किन्तु उसे सर्वथा भूल ही नही जाना चाहिए । 

परिवर्तन की दृष्टि से मूल्यांकन करते समय अप रिवर्तन गौण अवश्य होगा 

किन्तु उसे सर्वथा भूल ही नहीं जाना चाहिए ] हे 
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नय : सापैक्ष-दष्टियाँ 
१ नैंगस-नय--- 
असेद और सेद सापेक्ष हैं । 
केवल अमेद ही नहीं है, केचल भेद ही नही है 
असेद और सेद सर्वथा स्वतन्त्र ही नही हैं | 
यह विश्व अखणडता से किसी भी रूप में नही जुड़ा हुआ खण्ड और खण्ड 
से विहीन अखण्ड नही है। यह विश्व यदि अखण्ड ही होता, तो व्यवहार 
नही होता, उपयोगिता नहीं होती, प्रयोजन नहीं होता] अगर विश्व 
खण्डात्मक ही होता तो ऐक्य नहीं होता । अस्तित्व की दष्टि से यह विश्व 
अखझड भी है, प्रयोजन की दृष्टि से यह विश्व खण्ड भी है | 
२ संग्रह-नय--- 
भेद-सापेक्ष अमभेद प्रधान दृष्टिकोण | 
चह यह, यह वह, सव एक हैं, विश्व एक है, अमिन्‍न है | 
३ व्यवहार-नव--- 
वह यह, यह वह, सब मिन्‍न हैं, विश्व अनेक रूप है, मिन्‍ने है। 
४ ऋजणु-सज्च-नय-- 
भूत-भविष्य-सापेक्ष वर्तमान-दृष्टि | 
जो बीत चुका है, वह अकिड्चितकर है | 
जो नही आया, वह भी अकिड्चितकर है| 
कार्यकर वह है, जो वर्तमान है | 
प्ू, शब्द-नय--- 
भूत, भविष्य और वर्तमान के शब्द भी मिन्‍न-मिन्‍न हैं और उनके अर्थ 
भी मिन्‍न-मिन्‍न हैं ॥ 
स्‍त्री, पुरूष और नपुसंक के वाचक-शबव्द भी मिन्‍न-मिन्‍न हैं और उनके 
अथे भी मसिन्‍म-मिन्‍्न हैं | कि 
& सममिरूढ-नव--- 
जितने व्युत्यन्न शब्द हैं उतने ही अर्थ हैं--एुक शब्द दो वस्तुओं को 
अमिन्‍्वक्त नही कर सकता ! 
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७ एवम्भमूत-नय-- 

एक ही शब्द सदा एक वस्तु की अभिव्यक्ति नहीं करता | क्रिया-कालीन 
वस्तु का वाचक शब्द क्रिया-काल-शत्व वस्तु को अभिव्यक्त नही कर सकता | 
दुर्नयः निरपेक्ष-दृष्टियाँ 

१, व्यक्ति और समुदाय दोनो सर्वथा मिन्‍न ही हैं-- वह वस्तु-स्थिति का 
पसिरस्कार है | वह ऐकान्तिक पार्थक्यवादी नीति ( नेगम-नयाभास ) है| 

२, समुदाय ही सत्य है--यह व्यक्ति का तिरस्कार दै। यह ऐकान्तिक 
समुदायवादी नीति ( संग्रह नवाभास ) है। 

३. व्यक्ति ही सत्य है--वह समुदाय का तिरस्कार है। यह ऐकान्तिक- 
ब्यक्तिवादी नीति ( व्यवह्ार-नयाभास ) है। 

४, वर्तमान ही सत्य है---वह अतीत और भविष्य, अपरिवर्तन या एकत्ता 
का तिरस्कार है | यह ऐकान्तिक परिवर्तनवादी नीति (पर्यायार्थिक-नयाभास) है। 

५. लिब्न-मेद ही सत्य है---बह भी एकता का त्तिरस्कार दै। 

६. उत्पत्ति-मेद ही सत्व है---बह भी एकता का लिरस्कार है। 

७, क्रियाकाल ही सत्य है--वह भी एकता का तिरस्कार है 


मिरपैकज्ष दृष्टि का त्वाग ही समाज को शान्ति की ओर अग्नसर कर 
सकता है | 


स्थाद्रादाय नमस्तस्मे, य॑ बिना सकलाः क्रियाः | 
लोकद्वितवमाविन्यों. नैव साड्त्वमासते ॥ 
जिसकी शरण लिए. विना लौकिक और लोकोत्तर ढोनो प्रकार की क्रियाए' 
समज्जस ( संगत ) नहीं होतीं, उस स्वाह्वाद को नमस्कार है। 
जेन विणा लोगस्स वि, ववहारों सव्वदा ण णिघडइ | 
तस्स भुवणेकशुरूुणों, णुमो अणेगंतवायस्स ]] 
जिसके विना लोक-व्यवहार भी संगत नही होता, उस जगदगुर अनेकान्त- 
बाद को नमस्कार है। 
उत्पन्न दधिभावेन, नष्ट. दुगश्घतया पयः | 
गोरसत्वात्‌ स्थिर जानन्‌ , स्थाह्ादहिड जनोडपि कः॥ 
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दही बनता है, दूध मिटता है, गोरस स्थिर रहता है] उत्पाद और 
निनाश के पौर्वापर्य में मी जो अपूर्वापर है, परिवर्तन सें भी जो अपरिवर्तित है, 
इसे कौन अस्वीकार करेगा 
एकेनाकषन्ती इलथयन्ती वस्तठुतत्त्वमितरेण | 
अन्तेन जयति जैनी नीतिमेन्थाननेत्रमिब गोपी | 
एक प्रधान होता है, दूसरा गौण हो जाता है--वह जैनदर्शन का 
नय है | हि 
इस सापेक्ष नीति से सत्य उपलब्ध होता है। नवनीत तब मिलता है, जब 
एक हाथ आगे बढ़ता है और दूसरा हाथ पिछे सरक जाता है| 


टिप्पणियां 


$ एक ६ 

१०--उत्तं० ६।३६ | 

२--आचा ० १0३२।४)१२६ । 

३--आचा० १॥३।४।१२६ । 

४-“-आचा ० ११३४ १२८ 

प--आजचा० १॥३।४।१२२ | 

&६--(क)-सम्पक-दर्शन आत्म-दर्शन | ( ख ) सम्यग-ज्ञान-आत्मशान । 

(ग) सम्यक्‌ चरित्र--आत्म-रमण | 
७--खणमेत्त सुक्खा बहुकाल दुक्खा पगाम दुब्खा अधिगाम सुबखा ॥ 


““5उत्त० १*४)१३ | 
८-अचा० १]२२]०८० ) 


६---ओऔप० । 

१००-“+उत्त० १०| १८-२० | 

११--उत्त ० २६१०-४६ 

१२--अत्तहियं खु दुह्देण सब्मइ*****- सू० १/२२॥३० 

१३--सो हु तबो कायच्बों, जेण मणोडमंगल॑ न च्चि तेइ | 
जेण न इंडिय हाणी, जेंण जोगा व्य॒हायंत्ति ॥ 
तत्नह न देहपीड़ा, न यावि चित्र संस सोणि मत्त तु । 
जह ॒धम्मज्काण बुद्दी, तदा इमं होइ कायब्वं 0 


“--पं० ब० प्रथम छाए २१५४-१७, 
१४---रागो य दोसो वि य कम्मबीय --छत्त>० ३२७ 


१५--कम्म नव मोहप्प भव॑ चयंति --उत्त ० ३२।७ 


१६--ना दंसणिस्स नाणं, नाणेपा विणा न हुँति चरणशुणा। 
अग्युणिस्स नत्थि मोकक्‍्खो, नत्थि अमोक्‍्खस्स निव्यारां |] 


“छत्त० २८३० 
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१७--छु० व० पृ० २२ 
श्प--न्याय ० सू० ४] १-३-८ 
१६--सां० का० ४४ 
२०--न्याय० रू० ४|१|३-६ 
२१--सां० का० ६४३ 
२२-+योग० द० २|१३ 
२३--तहियायणं तु भावाणं, सब्भावे उवएसखा | 
भावेणं सहुहंतस्स, सम्मत्त त॑ वि याहियं ॥ -+उत्त ० ८।१५७ 


दो $ 
२ -+-मेंगा ० प्- 5 ७ 
२०“-भग ० व्ल १० 
३--+भग० ८|१० 
४--मग० ८१० 
७---मग० ८१० 
६--स्था० २१७२ 
७--तिविहे सम्मे परणत्तें, तंजहा--णाण सम्मे, दंसण सम्मे, चरित्र सम्भे 
>-स्था० ३।४)]११४ 
प८---ना दंसणिस्स ना णं, नाणेण बिना न हँसि चरण शुणा। 
अगुणिस्स नत्थि मोक्‍्खों, नत्थि अमोक्सस्स निव्वाणं॥ 
“छत्त० २८॥|३० 
&--नन्वित्थं तत्त्वाथश्रद्धानं सम्यक्त्वमिति पर्यंवसन्‍नम्‌॥। तन भद्धान॑ च 
तथेति ग्रत्यय/, सच मानसो5मिलाषः | नचायमपर्याप्तकाद्यवस्थायामिष्यते, 
सम्यकत्वं तु॒ तस्यामपीष्ठम्‌, षदुघष्टिसागरोपमरूपायाः सार्धपर्यवसित- 
कालरूपायाश्च तस्योत्कृष्टस्थिते प्रतिपादनादिति कथ नागमविरोधः १ 
इत्यत्रोच्यते---तत्त्वार्थ अद्धानं सम्यकत्वस्थ कायम, सम्यकत्व॑ं तु मिथ्यात्व- 
क्षयोपशमादिजन्यः शुभआत्मपरिणामविशेषः | आह च--''से अर सम्मते 
पसत्थ सम्मत मोहणीयकम्माणु वेअ्रणोबसमक्खयससुत्थे पसमसंचेगाई 
लिंगे सुहे आय परिणामे पण्णते |” इदं चच लक्षणममनस्केष सिद्धादि- 
स्वृधि व्यापकम्‌ | इत्थ॑ च सम्यक्त्वे सत्येब यथोक्‍तं अद्धार्म भवति। 
यथोक्‍्ते अश्रद्धाले चर सति सम्यक्त्व॑ं भवतीति श्रद्धानवतां सम्यकत्वस्था- 
वश्यम्मावित्वोपदर्शनाथ कार्ये कारणोपचारं कृत्वा तत्वेषु रुब्टिरित्यस्य 
तत्त्वाथंश्रद्धानमित्यर्थपर्यवसानं न दोषाय | तथा चोक्तम-जीवाइनवपयस्थे 


जो जाणइ तस्स :होई सम्मतं॑ | भावेण सहूहंत्ते आयाणमाशे क्रि 
सय्मत्तं॥ १ | धर्म० सं०--२ अधिकार 
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१०--ननन्‍्वववोधसामसान्याद ज्ञानसम्यक्त्ववोः कः प्रतिविशेषः ? उच्चते---रुच्चि३- 
सम्यकत्वम्‌, रुचिकारणं तु ज्ञानम्‌। यथोक्तम--नाणमवायधघिईओ, 
दंसणु पिद्ठ जहोर्गहआओं | यह वत्तरुई सम्स॑, रोइज्जइ जेण त॑ नाखणं | 


-+स्था० १ 
१५९१०>स्था० १२ 

१५२-स्था ० २ 

१३--देखो कर्स प्रकरण | 

रुडलत 35 55. 935 


शृप्चूतनता 35 955 95 

१६---मिथ्यात्व मोह या अविशुद्धपूंज का उदय होता है। 

१७--अम्यकत्व-मोह या शुद्धू-पूंज का उदय होने पर | 

१प्य--क्षायोपशमिक सम्यगू-दशोन प्रतिपाति--जो अशुद्ध-परमाणु-पुल्ल कर वेश 
बढ़ने पर मिट भी सके--बैसा सम्यक-साव 

१६--ओऔपशमिक सम्बग्‌-दर्शन--अन्‍न्तसुहूर्त तक होने बाला सम्बगू-भाव 

२०---क्षायिक सम्ययू-दर्शन---अप्रतिपाति---फिर कभी नहीं जाने वाला | 

२१--देखिए----आचार-मीमांसा 

२२--उत्त ० र८] १६-२७ 

२३---मिथ्यात्व-मोह की देशोन ( पल्‍य का असंख्याततम भाग न्‍यून ) एक 
कोड़ा-कोड़ सागर की स्थिति में से अन्तर-सहूत्ते में भोगे जा सकें, उतने 
परमाणुओ को नीचे खींच लेता है। इस प्रकार उन परमाणुओ के दो 
भाग हो जाते हैं--(१) अन्तर-सुहृत्ते-वेद्य और अन्तर्‌-मुहू्ते कम पल्‍्य का 
असंख्यातवम भाग न्यून एक क्रोड़ाक्रोड़ी-सागर चेघ | 

२४--( १ ) पहला चरण “यथा ग्रकृत्तिकरण” है। इसमें मिथ्यात्व-्य्न्थि के 
समीप गमन होता है। (२) दूसरा चरण '“अपूर्वकरण” है | इसमें 
मिथ्यात्व-अन्थि का भेद होता है और ऋ्ञायोपशमिक सम्यग्‌-दर्शन पाने 
वाला मिथ्यात्व-मोह के परमाझुओं का तीन रूपो में पुल्नीकरण करता 
है। ( ३) तीसरा चरण अनिदृत्तिकरण है। इसमें मिथ्यात्व-मोह के 
परमारुओ का दो रूपी में पुल्लीकरण होता है| प्रथम पंज का शीघ्र 
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क्षय और दूसरे पुंज का उदय-निरोध ( अन्तर्‌ मुहूर्त तक उदय में न आ 
सके, वैसा विष्कम्मन ) होता है। “अनिदृत्तिकरण' के दो प्रधान 
कार्य हैं--( १) मिथ्यात्व परमाणुओ को दो रूपो में पुल्लीकत कर 
- उनमें अन्तर करना! और ( २ ) पहले पुल्ल के परमाणुओ को खपाना | 

यहाँ अनिवृत्तिकरण का काल समास हो जाता है | इसके वाद 'अन्तरकरण”* 
की मर्यादा--मिथ्यात्व-परमाणुओ के विपाक से खाली अन्तर्‌_सुह्ूत्तें का 
जो काल है, वह औपशमिक सम्यग-दर्शन है। इनमें पहला विशुद्ध, 
दूसरा विशुद्धतर और तीसरा विशुद्धतम है। पहले में ग्रन्थि-समीपगर्मन, 
दूसरे में अन्थि-मेद और तीसरे में अन्तर करण होता है। 

२५--च्यायोपशमिक सम्यग-दर्शनी के मिथ्यात्व और मिश्र पुल्न उपशान्त 
रहते हैं, सम्यकत्व पुल्न का वेगन रहता है | इस प्रकार द्विपुल्ष के उपशम 
ओर तीसरे पुल्न के वेदन ( वेदन छ्वारा क्षय ) के संयोग से ज्ञायोपशमिक 
दर्शन बनता है | 

२६--तहिया शणुं तु भावाणं, सव्मावे उवएसणं | भाषेण सद्दहन्तस्स, सम्मत्तं 
त॑ वियाहियं | +उत्त० २८१७ 

२७--असंजमं परियाणामि संजमं उचबसंपज्जामि, अवंभ॑ परियाणामि बंमं 
उवसंपज्ञामि, अकप्पं परियाणामि कप्पं उवसंपज्जञामि, अनन्‍्नाखां 
परियाणामि नाणं उवसंपजामसि, अकिरियं परियाणामि किरिय॑ 
उबसे पज्जामि, मिच्छ॒त्त परियाणामि समत्तं उबसंपजजामि अबोहि 
परियाणामि बोहि।.. उवसंपज्ञामि,  अमरगं 


परियाणामि,_ म्ग्गं 
उवसंपज्जामि | --आगब ० 

रप८्--तीथ प्रव्तंक वीतराग, राग-ड्वेष-विजेता | 

२६--मुक्त परमात्मा 


३०--सर्वज्ञ-सर्व-दर्शन 


३१--चत्तारि मंगलं---केवली पणणत्त॑ धम्म॑ सरणुं पवज्ञामि [-*० --आजब० 
३२--अरिहंतो महदेबो | जाबजीवं सुसाहुओ शुरुणो | जिणपण्णत्तं तत्तं, इय 
समत्तं मए गहिय॑ ॥। "“>आव० 


हैं ३स्थ]० ३-१ 
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३४--स्था ० रे 
३७--छउत्त० रण]३१ + ऋर्ल० शा० १॥१६१८ 
३६--( क ) उत्त० रपघ्तरफ 
( ख ) सम्यगू-दर्शी छुर्गंति नहीं पाता-- देखिए --रज्न० श्रा० १३२ 
३७--भग० ३०१ 
इप्प--सम्यग-दर्शनसम्पन्न-मपि सातंगदेहजस | 
देवा देवं॑ विदुर्भस्म-गुढाद्भारान्‍्तरौजसम्‌ ]| “रज्न० शज्रा० र८ 
३६--स्था ० ६॥१]४८० 
४०--स्था० ६।१६|४७८्८ 
४१--त चास्थिराणां मिन्‍नकालतयाउन्योन्याडउसम्बद्धानाञ्च तेषां वाच्यवाचक 
मावी सुज्यते --स्या० मं० १६ 
४२--तुलना--बाह्य जगत्‌ वास्तविक नही है, उसका अस्तित्व केवल हमारे 
मनके भीतर या किसी अलौकिक शक्ति के मन के भीतर है यह 
अगदर्शावाद कहलाता है। आदर्शवाद के कई प्रकार हैं। परन्ठु एक 
बात वे सभी कहते हैं, वह यह कि मूल वास्तिवकता मन है | वह चाहे 
मानस-मन हो यथा अपौरुषेय-मन और वस्तुतः यदि उसमें वास्तविकता 
- का कोई अंश है तो भी वह गौण है। एँग्लस के शब्दों में माकसे- 
वादियो की दृष्टि में---“भौतिकवादी विश्व-दृष्टिकोण प्रकृति को ठीक 
उसी रूप में देखता है, जिस रूप में वह सचमुच पायी जाती है।” 
बाह्मजगत्‌ वास्तविक है। हमारे भीतर उसकी चेतना है या नहीं--इस 
बात से उसकी चेतना स्वतन्त्र है। उसकी गति और विकास हसारे 
या किसी और के मन द्वारा संचालित नही होते । 
( माक्संवाद क्‍या है ! ५,६०,६६ ले० एनिल वनन्‍्स ) 


४३--ये चारो तथ्य मनोविज्ञान की इृष्टि से अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हें) 
-४४-जड़० प्ू० ६०-६४ 
४४--भग ० $।३ 


तीन ; 
१--आपणागिज्को अत्थो, आणा ए चेंव सो कहेयव्वो | 
दिलद्वतिआं दिद्वता, कहणविहि, विराहणा इयरा ॥ . “++आव० ६|७४९१ 
२--जो हेउवाय पकक्‍्खम्मि, हेहझ, आगमे य आशगमियों | 
सो ससमयपण्णवत्नो, सिद्धन्त विराहओ अन्‍न्नो ||. "+>सन्‍म० ३॥४५ 
३--ना दंसणिस्स नाणं नाशेण बिणा न छंति चरणशुणा | 
अगशुणिस्स नत्थि मोक्‍्खो, नत्थि अमोक्खस्स निब्बाणं ||-- उत्त ० २८३० 
४--अत्ताण जो जाणति जोय लोगं, गई च जो जाणइ णागइच | 
जो सासयं जाण असासयं च, जाति (व) मरणं चच जणोरवायं | 
अहो वि सत्ताण विउद्धग॑ं च, जो आसवं जाणति संवरं च। 
दुक्‍्ख॑ च जो जाणति निज्जरं वचन, सो भासिउमरिह इ किरियवायं || 
--स० ११२२०,२१ 
५--वी० स्तो० १९६ 
६--अ्रविद्या बन्ध हेतुः, स्थात्‌, विद्या स्यात्‌ मोक्षुकारणम्‌ | 
ममेति बध्यते जन्तुः न ममेति विम्ुुच्यते ॥ 
७--यथा चिकित्साशास्त्र चतुब्यू हम--रोगो, रोगहैतुः आरोग्य॑, भेषज्यम्‌ 
इति, एवमिदमपि शास्त्र चत॒व्यू'हम-तद्यथा-संसारः संसार-हेतः, मोक्षो, 
मोक्षोपाय इति | +ज्या० भा० २।१७ 
८ू--छुशखमेव सर्व विवेकिनः हेय॑ दुःखसनागतम--यो ० खू० २-१५४-१६ 
६--हु/ख त्रयामिघाताज्निज्ञासा तदपघातके हेतौ---सां० १--क 
१०--प्र्वेषाणा ण हन्तव्वा-एसघम्मे, धुवे. रशियए,, सासाए--आचा० १-४-१ 
११--शिवमयल्मरूअमणंतसुक्खयमव्वावाहमपुणरा वित्ति, सिद्धि गई, नास 
घेय॑ ठाएं--णमो त्थु एँ---आव ० 
१२--जे निजिण्णे से सुद्दे, पावे कम्मे जेय कडे जेय कजइ जेय कज़िस्सइ-सब्बे 
से दुक्खे | --भग० जप 
8४३--अ्रम्ग॑ च मूलं च विगिच घीरे---आन्ा ० ३-२-श्८३ 
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संसार सुक्खस्स विपक्खसूचा, खाणी अखत्थधानओ काम सोया ॥॥ 


जाउत्त» श्ण! १३ 


पृ७--आचा० छदू० १-१ 
श्पप--आज्ा ० २-४-१३० 
१६--कि सया पाणा ससमणाउसो [|-*००*- गोवबमा ! 
छुक्खमयापाणा समणा उसो | चेख संत्ते | उुक्‍खे केण कडे-जीवेश के 


पमाएणं | सेणं भन्‍ते दुवले कहं वेइज्जंति १ अप्पमाएशं--ल्था ३॥२ 


गा 


ध्ज 


२०---जं छुक्‍्खे इह पवे इये माणवाणं, तस्स छुक्खस्स कुसला परि्ण छझुढ्य 
हर॑ंति--आज्ा ० १-२-६ 

२१--इह कम्सं परिएणाय सब्चसो---आ ० १)श६ 

२२--जें मेहाची अणुन्घाय ख्ेयण्णे, जेय बंध पदुक्ख ण मन्लेसि | 





“आय ० १]श६ 
२३--जस्सिसे सद्दा थ रूवा य रसा य गंधा य फासा य अमभिसमन्नागया 
भवंति से आयदबं, नाणवं वेयबं, धम्मवं, वंसवे--आचा० १-३-१ 





२४---वर्वस्थ पुदुगलदव्यस्व द्रव्वशरीरमम्युपगमात्‌ | जीव सहितासहिततत्व॑ 

बिशेषः |] उक्तझ्च-- 

सत्था सत्थ हयाओ, निज्जीच, सजीब रूचाओ--आच्य० चघू० १|१]३ 
२४-- अनन्तानाससुमतासेकसूकछ्म निगो दिनास] 

साधारण शरीरं यत्‌, स “निगोद” इति स्मृतः || लो० म्र० ४३२ 
२६--कदापि ये न निर्याता बहिः सूक्ष्मनियोद्तः | 


62| 


अव्यावहारिका स्ते स्थु दंरीजातम्ताइव || ->लो० आ० ४-६६ 
२७--सुकमान्नियोदतोड्नादेनिर्यंता एकशोपि ये | 
घुथिव्यादिव्यचह्ा रझ्षू, प्रातास्ते व्यावह्ारिकाः ]] 


जैन दर्डान में आचार मीमांसा | १६४ 


सूक्ष्मानादिनिंगोदेशु, यान्ति यद्यपि ते पुनः । 
ते प्राप्तन्यवह्ारत्वातू , तथापि व्यवहारिणः ॥ 
“+ज्यो० प्र० ४६४-६७ 
श--पश्रज्ञा० श्ण, लो० ग्र० ४३ 
२६--जैन० दी० ४|२३ 
३०--(क) कडेण सूढों पुणों वित॑ करेइ --आचा ० १-२-४-६४ 
(ख) बृत्तिमिः संस्काराः संस्कारेभ्यशच कृत्तय:---इत्येव॑ं-द्वत्तिसंस्कारचक्र 
निरन्तरमावर्तते ---पा० यो० १-४ भास्वती 
हश--+भग० १३।४ 
इ३२--भग० १३|४ 
३इ--उत्त० २८१५४ 


न्प. #|ए 


४--त० सू० श[४; 
३२४--उत्त ० २८| १४७; 
३६--त० सू० २३३०, 
हइृ७--जैन० दी० प्राश्प, े 
प्-यः परात्मा स॒ एवाहं, योडह॑ स परमस्ततः | “क्षमाधि० ३१ 
६--(क) अन्यच्छरीरमन्योंहम---त्तक्ता० १४६ 
(ख) जीवान्यःपुदुगलश्चान्यः --+इ० ७० 
४०---पुदुयगलः पुद्गला स्तृप्ति, यान्त्यात्मा पुनरात्मना | 
परतुप्तिसमारोपों, ज्ञानिनस्तन्‍न युज्यते ॥ ---श्री ज्ञानसार सूक्त १०५ 
४१--+यज्जीवस्यो पकाराय, तद्देहस्यापकारकम | 
यहेहस्थवीपकाराय, तज्जीवस्थापकारकम्‌ ॥ 
४२--मग ० शव्ग७ 
ड३--सू० १॥१०]१४ 
४४--पमाय॑ कसम माहंसु, अप्यमाय तहाडवर | 
तब्मावा देसओ वाबयि, वालपंडियमेव वा || +>ख० श्[३ 
४प्ूत-सू० १ ब्र४-६ 


४६--सूछ १-८-६-शछ 


न्प. ल्‍प्पी 
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ऋषपन-क्रिया-कसवंघलिवंधनम्‌ चणष्टा---प्रज्ञा ० छु० पद हुए 
प्रत्याख्यानक्रियाया अभाव: अपत्याझयानजन्य: केसवन्धा था ] 
“-मभेराए छू० ३०४९ 


>> ७ ३. त्चा 935]5% 
पू२--सुतचा अछुणी, सवा झुणिणे जागरंत्ति >-आच्ा० श|३।५ 


प्एू--अहणधारणिज्जेसु दब्ब्सु --गज्ञा० पद धर 
प१६--चूचस वा ल्‍्लेसहगतंसु द्चेखु +>-प्रन्ना पर 
25७--सव्चजव्जेसु +>प्रज्ञा० पद रस 
प८--ती० क्‍्वो० १६६ 


४८--प्रणयवा बीरा महावीहि -आच्ा ० १॥१।६£ 


| 
/प 
हि 


५ 


हैं 


के लिए देखिए-स्था० २]३२।६०, प्रज्ञा० २२, ३१ 
खथ० २[६, 5|द १८5; ७] १, ६३१४, १७११९, १७४; ३॥।३, ४)॥६; ७७, 


१६८, सु० रा? 


७६६-से व सन्‍्ते | अकिरिया किफला १ निव्वाणफला | “-स्था० ३-१६० 





59५० के, नीरओ ०० 
धूप सिद्धि राच्छुई नीरओ ---दशकै ० अ४[र४ हे 


६६--उबसा धुवकस्मंसे, सिद्धो हचइ सासआं 
दु६--चदसा छुपकस्सस्, उसका हचइ स -+छत्त० दरृ-२० 
०४--काह पराडेहया सिद्धा, कहिं सिद्धा पदछिया | 


का जद चइचाण, कत्थ यगंतूणष सिज्कइ [] 


जेन दर्शान में आचार मीमांसा [१६७ 


5 
पसद्धा 


अलोए पडिहया सिद्धा, लोयगस्गेय पइ्ठिया | 
इंहं बोदि चइचाणं, तत्थ गंतूण सिज्कइ ॥ 5उत्त ० ३६।५६-४७ 
७१--कम्म गुद चत्तवाएं, कम्म भारिवत्ताए, कम्म गुरु संभारियत्ताए.****** 
नेरइवा नेरइएसु उववज्जंति >मग० ६-१२ 
७२--सहजोध्वंगमुक्तस्य, धर्मस्व नियम बिना | 
कदापि गगनेउनन्ते, श्रमणं न निवतंते ॥ --द्धव्यानु० त० १०|६ 
७३---जाव च ण भंते। से जीवे नो एअइ जाव नो त॑ त॑ भाव॑ परिणमइ, 
ताव॑ं च ण' तस्य जीवस्स अंतें अतकिरिया भवइ १-हंता, जाव-भवद् । 
“”ा भ्रग० ३॥३ 
७४--जैन० दी० पर|४२ 
७५--अन्‍न्नस्स दुक्‍्ख अन्नोन परियाय इत्ति, अन्नेण कडं अन्नो न परिसंवरदेति, 
पत्तेयं॑ जाय ति, पत्तेयं मरई, पत्तेबं चयइई, पत्तेव॑ उचवजइ, पत्तेयं कंफा+ 
पत्तेयं सन्‍ना, पत्तेव॑ मन्‍ना एवं विन्‍नू वेदणा**-** सू० २॥१ 
७६--अप्पा मित्तममितचंच, दुपश्टिय सुपछिय ] +>छउत्त० २०३७ 
७७---अण्णाणठों णाणी, जदि मणणदि सुद्ध संपञ्रोगादों हवदितति दुक्‍्खं मोक्ख॑ं, 
पर समय रठो हवदि जीवो | +-पच्चर १७३ 
७८प--सिद्धा सिद्धि मम दिसन्तु --आव ० चतु० 


£ चार ४ 

१--दशबै० #>-माथा० ११ से २५ तक 

२--नादंसणिस्स नाणं, नाणेण विना न डुति चरणगुणा। 
अगुणिस्स नत्यथि मोक्‍्खो, नत्थि अमोक्खस्स निव्वाणं। 

--उत्त० २८३० 

8०>-मग ० 5८| १०] ३४४ 

४--मिथ्या विपरीता दृष्टियस्थ स मिथ्यादष्टिः--मिच्छा दिश्गुणद्याणा | 
मिथ्या विपर्यस्ता दष्टिरहत्मणीतजीवाजीवादिवस्तुप्रतिपत्तिर्यस्थ भक्षित- 
हस्पूरपुरुपषस्थ सिते पीतप्रतिपत्तिवतू स मिथ्याइष्टिस्तस्थ गुणस्थान 
ज्ञानादियुणानामविशुद्धिप्रकर्प विशुद्धयपकर्षक्ृतः स्वरूपविशेषों मिथ्याहृष्टि 
गुणस्थानम । नन्तु यदि मिशथ्याहृष्टिस्ततः कथ्थ तस्य गशुणस्थानसम्भवश् 
शुणा हि शानादिरूपास्तत्कर्थ ते दृष्टी विपर्यस्तायां भवेथुरिति १ उच्यते इह 
यद्यपि स्वंधाउतिप्रवलमिध्यात्वमोहनीयोदयादहँत्यणीतजीवाजी वा दिवस्तुप्रति 
पत्षिरूपा दष्टिरसुमतो विपर्यस्ता भवति तथापि काच्िन्मनुष्यपश्वादि- 
प्रतिपत्तिर्विपर्यस्ता, ततो निगोदावस्थायामपि तथाभूता व्यक्तस्पर्शमाच- 
प्रतिपत्तिरविपयंस्ता भवति अन्यथा अजीवत्वप्रसज्ात्‌ ; यदाह आगमस--- 
सब्ब जीवाण पिश्रणं अक्खरस्स अर्णतभागों निच्चुग्धाडिओ चिछ्इ, 
जइ पुण सोंबि आचरिज्जा, तेशं जीवों अजीवत्तणं पाविज्जा, इत्यादि। 
चथाहि समुन्नतातिबहलजीमूतपटलेन दिनकररजनीकरकरनिकर तिरस्कारेडपि 
नैकान्तेन तत्पयभानाशः संपणते, ग्रतिप्राणिग्रसिझदिनरजनीविभागाभाव- 
प्रसद्भधातू॥ एबमिहापि प्रवलमिथ्यात्वोदये काच्िदविपर्यस्तापि हम्डि- 
भेवतीति तदपेक्षया मिथ्याहष्टेरपि गुणस्थानसंभवः | यथेवं ततः कथमसौ 
मिथ्याइण्टिरेव मनुष्यपश्वादिग्रतिपत्त्यपेन्याबन्ततो.. निगोदावस्थायामपि 
तथा भूताव्यक्तस्पशंमात्रप्रतिपत्यपेक्षया वा रुम्यग्ृष्टित्वादपि नैष दोष, 
यतो भगवदर्हंत्पणीत॑ सकलमपि द्वादशाड्भार्थभमिरोचयमानोडपि यदि तदू 
थदितमेकमप्यक्षर॑ न रोचयति तदानीमप्येष मिथ्याहष्टिरेवोच्यते तस्थ 
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भगवत्ति सर्वेज्ञे प्रत्ययनाशात्‌। “परयमक्खरंपि एक्कं, पिजोनरोएइ 
सुत्तनिदिछ्ध | सेस रोयंतो बिहु, मिच्छा दिट्ठि जमालिव्व ॥ १ ॥” कि 
पुनर्भववदसिदहितसकलजीवाजीवादिवस्तुतत्त्वप्रतिपत्तिविकल: | ४ 
-+करम ० दी० २ 
पू--सेन प्रश्नोत्तर, उल्लास ४, प्र० १०५ 
६“-उत्त ० ४॥२२ 
७->--उत्त ० ७|२० 
प८--शा ० छु० 
&€६->-मभग ० 8 ६ 
१०--स्तोकमंशं मोक्षमार्गस्थाराधयतीत्यर्थ: सम्यग्‌बोधरहितत्वात्‌. क्रिया- 
परत्वात्‌ू | >>मग० बू० [१० 
११--सम्मदिछिस्स वि अविरयस्स न तवो बहु फलो होई। 
हवई उ हृत्थिण्हाणं बु्द छिययं व त॑ तस्स ॥ 
१२---चरण करणेहिं रहिओ न खिज्कइ सुद्ध-सम्मदिद्धी वि जेंणागमम्मि सिद्धो, 
रहंधपंगूरएए दिछतो ॥ -+-द० वि० ५२,४३ 
१३--उत्त० ६॥६,१० 
श४-ज्मग० १७२ 
१४--स० ९२३६ 
१६--भग ० १६।६ 
२१७--सकथा० ७ 
श्प---दशवै बु० ४-१६ 
१६-०-आचा० १|४।१ 
२०--छउत्त० ६॥२ 
२२१०-उत्त० २३२३-२४ 
२२--जामा तिण्णि जदाहिआ --आचा० १८०१६ 


+ पाँच + 
१--जं सम्मंतिपासहा तं॑ मोणंत्ति पासहा; ज॑ मोणंति पासहा त॑ सम्म॑ति पासहा 
आतचा० १॥५।३। १०५४६ 
२--सच्च॑ मि घिइई' कुव्वहा, एत्थोी वरए मेहावी सज्बं पावं कम्मं कोसइ | 
ज््याचा० १॥३२११३ 
३->सुत्ता अमुणी सया सुणीणों जागरंति --आचा० १॥३॥५॥१६० 
४--प्रमाद के ८ प्रकार हैं--( १ ) अज्चान, ( २ ) संशय, (३ ) मिथ्या- 
ज्ञान, (४ ) राग, (५ ) छोप, (६) मति-अ्रंश (७ ) धर्म के प्रति 
अनादर, ( ८ ) मन, वाणी और शरीर का दुष्प्रयोग । 
४--अज्जोति [-*-*कि भया पाणा १---हुक्खभया पाणा**-छुब्खे केण 
कड़े १ जीवेणं कड़े प्मदेण, छुक्‍्खे कहं वेश्ज्जति १ अप्पमाएणं। 
“-स्था० १)३।२।१६५६ 
६-आन्ा० १३२ ३॥७७८ 
७--सू> बु० २-१-१४ 
प्य--कसेंहि अप्पा्णं --आजचा० १-४-३-१३६ 
६--अत्तहिय॑ खु दुह्देण लब्भइ --सू० १-६-२-३० 
१०--जरेहि अप्पा्णं ---आजच्चञा० १-४-३-१ ३६ 
११--देहे छुक्‍्ख॑ महाफलं --इशबै० ८-२७ 
१२--+आचा ० १-१-६-४.१ 
१३--आचा० १०३-३-१ १६ 
१४--उत्त० शर२चश१६ 
१पू--आचा० १३,३-१,६१० 
१६ --आचा ० १०३०३, ११६ 
१७--दशवै ० राफ, 
श्य--+आचा० १-३-१-१०७ 
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१६--तुदलि पाव कम्माणि, नव कम्ममकुधओं | 


अकुघओ णबं खत्तथि, कम्स॑ नाम विजाणई ॥ >“छ० ११५०॥६,७ 
२०--सू ० १११४-१७ | 
२१--भग ० ७]१ 


२२---सू ० १ १४-१७ 

२३--एक्क चिय एकक्‍क्कवर्य, निद्विउ जिणवरेहि सब्वेहि | 
पाणाइवायविरमण---सव्वासत्तस्स रक्‍्खद्धा | +>पं० सं० 
अहिसेषा मत्ता सुख्या, स्वगंमोक्षमरसाधनी | * 
एतत्संरक्षणार्थ च, नयाय्यं सत्यादिपालनम ॥--हा० आअ० 

२४--अहिंसा शस्यसंरक्षणे वृत्तिकल्पत्वात्‌ सत्यादिब्रतानाम्‌ | 

“5० कअर० १६॥४५ 

२५---अहिसा पयसः पालिभूतान्यन्य त्रतानि यत्‌ | +>यबोग० 

२६--नाइ वाएज्ज कंचण | 
नय वित्तासए पर॑ |] --उत्त ०२|२० 

२७--न विरुज्केजकेणई | ---सू० १।१५॥१ ३ 

र८--मेत्ति भूएसु कप्पए, | --उत्त० ६२ 

२६--आतचा० १५४५४ 

३०--आज्ा ० २॥१७५ --प्रश्न० ( संवर द्वार ) 

३१--तं बंसं भगवतं --प्रश्न० २-४ 

३२--तवेसु उत्तमं बंभचेर॑--- --सू० १॥६॥२३ 

३३--जंमिय आराहियंमि आराहिय॑ं वयमिणुं सब्ब॑ --प्रश्न ० २-४ 

१४--इत्थिओओो जे ण्‌॒ सेवंति आइमोक्खा उत्तेजणा --सू०_१|१४॥६ 

३४--जम्मिय मग्गम्मि होइ सहसा सब्ब समग्गं --प्रश्न० २४ 

३६--लनेया रिसं छुत्तरमत्थि लोए --उत्त० ३२॥९७ 

३७--उत्त ० र२| १८ 

इ३पए--आचा ० श४।४|१६० 

३६--उत्त* ३२|१०१ 

४००-उत्त० १६|१० 
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४१--दशवै० ६|४-४--उत्त० ३२२१ 

४२--उत्त० र३२|३ 

४३--उत्त ० ३२|४ 

४४-“-उत्त ० ३२॥१४७ 

४प५ू-+आचा० १॥५॥४]१६० 

४६--दशबे ० ८॥५४६ 

४७--उत्त० इश१२ 

४८--सू ० १।३।४ १४ 

४६--सू ० १२३२ 

प०--उत्त० १६ 

५१---बराउव्व जालमच्चेंद, पिया लोगंसि इत्थिओ**“सू० १।१४५४८। 

४२--सम० ११, दशा० ६ 

५३--ठाणेणं, मोणणं, कारणेणं, अप्याणं बोसिरासि | “:आाव० 

पू४--आओऔप ० ( तपोडधिकार ) 

भ४५--बहिया उड्ढसादाय, नाव कंखे कयाइ वि! 
पूव्वकम्मक्खयद्वाए, इमं. देह ससुद्धरे || “उत्त० ६१४ 

५६--अदुःखभावितं ज्ञानं,. छ्वीयते. छुःखसन्निधौ | 
तस्माद्‌ू यथावलं दुः्खैरात्मानं भावदेन्मुनिः | *“सम० श०२ 

पू७---आओप ० ( तपोषदधिकार ) 

भूत --ओऔप० ( तपोडघिकार ) 

प६--व० सू० ६|३६ “-तत्वा० ४६-४७ 

६०--प्रशा० १, “>त० सू० ६३७ 

६१०-अशा० £ 

६२--प्रशा० 2१ 

६३--त ० सू० ६|४० 

६४--ओऔप० ( तपमोडघिकार ) 


६४--“नवा जानामि यदिव इदमस्मिँ “-ऋग० ११६४।३४७ 
६६--वे० सु० ३|४|१७०२० 
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६७--गी ० र० पृष्ठ ३४४ 
६ु८--कठ ० उप० 
६६--छानन्‍दो ० उप० ७३४ 
७०--छान्दो ० उप० ४॥११।१२ 
७१*---बृह ० उप० २१ 
७२--थेय॑ न प्राकृक्तः पुरा विद्या, ब्राह्मणान्‌ गच्छति वस्माददु सर्वेषु लोकेश 
क्ष॒ुतस्यैव प्रशासनमभूदिति तस्मे होवाच --छान्‍दो उप० ४)३|७ 
७३--इह मेंगेसि नो सन्‍ना भवई--अत्थि में आया उववाइये, नत्थि मे आया 
उबवाइए, के अहमंसि, केवाइओ चुओ इइह मेला भविस्सामि-- 
““अआचा० १॥१॥१२ 
७४--गी० र० 
७प--नेत वाचा न मनसा प्राप्त शक्‍्यों न चक्षुषा | --कठ० उप० २३ 
७६--ब्रह्मचय दिव प्रत्रजेदू णहादूवा, वनादूवा, यदहरेव विरजेत्‌ तदहरेब प्त्रजेत्‌। 
-्जाूबा० उप० ४ 
७७--६० चि० छ० १३७-ऐे८ 
छप्ए-++आऔप ० 
७5६ -उत्त ० ४॥२० 
८८००उत्त ० ४।२६-२८ 
०७६१--उत्तु ० ४॥ २२३२-२४ 
८ू२--उत्त ० ६४४ 
८३--उत्त० [२८६ हु 
८८४--“पमत्तेहि गारमावसंतेहिं? ---आचा ० १।४)३।१४६ 
4५--अ्रन्नलिगसिद्धा, गिहिलिंग सिद्धा | न॑ं० २० 
८६--उत्तर मणुयाण आहियांगाम घम्मा इह ये अणुस्छुयं । 
ज॑ सि विरता, समुद्धचिया, कासवस्स अशुधम्म चारिणा ॥ 
। “-सू० १।२२।९४ 
८७०“भमयुंता अकरेंता व्य- बनन्‍्धमोक्ख पंइशिणणो | 
वाया वीरिय मेते समासासेंति अप्पयं॥ - -+छत्त०, ६६ 
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प्नज--नू ० श्5]र 

८६--सू० १॥०॥३ 

&६०-नसू० १८६ 

६१--सू ० श्]र२ 

६२--सू्‌० १॥०|२३२ 

६ ३--नेव से अन्तो, नेव से दूरे ---आचा ० 
६४--दशबै० २२३ 

६५४--गी० २० पृ०३३६ 

६६-“-मनु ० ६|६ 

६७--महा० भा० ( शान्ति पर्व ) २४४३ 
६ृ८--गी ० र० पु० ४9७ 

६६--संन्यस्य सर्वकर्माण --मनु० ६|२५ 


+ छह : 


१--उत्त० र०छ] १४ 
२->-म० नि० १४१ 
३--उत्त० श६॥१४ 
४-+-मग० [व 
प+>मद्ा० दा १६ 
६--स्था० ए॥ १ श६छ 


८इ--स्था० दं।डंश्वप्स 
६--बही 


2०--स्था[० ४ 
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2 १---नं ० ३७|७७ 


है. 
६२--म० नि० रृप्य 


+>म० सनि० श्व्द 


हि । 


दथु 


१४---( क ) न जरा, न मृत्यु नें शोक: +>छान्‍्दों० उप० ४<।[८| १ 
न पश्यों झत्यु पश्यत्ति न रोगम्‌---छान्‍दों> उप० ७|२६॥२ 
( ख ) जस्म हुक्खं जरा दुक्‍्ख, रोगाणि मरणएणिय---ऊउत्त० १६१४ 
(गम) जातिपि छुक्‍्खा जरापि दुक्खा, व्याधिपषि डुक्खा मरणुं पि दुकक्‍्ख॑ 


“महा? १॥६।१६ 


१५--( क ) अत्थि एछ्ं छुव॑ ठाणं, लोगर्गम्मि दुराख्हं। 
जत्थ नत्थि जरा मच्चु; वाहिणों वेबणा तहा ॥ 


“आणउत्त० २३॥८१ ) 


( ख ) जन्म मृत्यु जरादुखै-रविंमृक्तो म्तमश्न॒ुते --गी० 
१६--आत्ा ० १]३]।२]११ १-७ 


१७--छत्त ० ३२॥६ 
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श्८प--उत्त ० ३२|६० 
१४६->उत्त० दइ२]३० 
२०--छत्त ० र[६*-६€८७ 
२१--आचा ० 
र२२ततयतसू० 

२३--उत्त” शरशा[श्६£ 
२४--ऊउत्त ० ३२।१०२ 
२४० छत्त० ३२॥७ 
२६--उत्त० ९३|४८ 
२७--म० नि० इद्ध 
रप्--उत्त ० ३२॥१०६-७ 
२६--खू० १]११।६ १ 
३०--खू० १॥६१४]१८६ 
३१--अं० नि० इर 
३२--३० १॥११।१ 
श३-सू० १११४ 
३४-+आअआचा ० ११४|४॥१ इृप्ट 
रे४-स० १११२ 
३६--उत्त० रेज्।र 
हेछ--ध्म्म ० २०, 
इस--दशबेै ० ८३४ 
३६--दशव ० ३७ 
४०>सन्‍म० ३|५४ 
४१५०सब्म० शाणआ 
४२>-उत्त० ३६२ 
४इ३->-छत्त० श्जछ 


) सात॑ ६ 


श्ज्त्आाचा ० 


१,४)२।८ 


२-४० २|१| १४ 


३--आचा ० 
४--आचा ० 


१॥१)१।१०-१ ६९ 
१२॥१।६७ 


५---नाणागमो मब्चु सुहस्स अत्थि---आचा० १।४|२।१३२ 
६--नत्यि कालस्स णा गमो >-आरचा० धर।हशाठश 


७छ-आनचा ० 
प्ज--शञ्राचा ० 


शरा १६७ 
३। १ ह।छ-६ 


६-० श१शर। १८ 
१०--सू० १॥१॥२|१६ 


११०-आतच्चा ० 


१॥२ ११७१ 


१२--मन्दा मोंहेण पाउडा--नो हृव्बाए नो पाराएं ->आचा० १२२॥७४ 


१३--आचा ० 
श१४--आनचा ० 
१५४--आचा ० 
ह६६---आनच्चा ० 
१७--आजच्ा ० 
श्ट---आचा ० 
१६--आचा ० 
२०--आजन्ा ० 
२१--आचा ० 
२२--आउचा ० 
२३--आतचचा ० 
र४-+आचा ० 


१२२॥७५ 
शरशारा७८ 
१॥३।२॥७७ 
१॥१।४।३० 
१।१)१।१२- १३ 
१॥१।१।६- हे 
१॥१। १४४-७ 
१॥१॥७।४७ 
१॥१।६।४) 
१॥१।७)५४७ 
3|।9१४॥ १६७, 
१२) ६॥७।५७ 
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२४--आचा ० १॥१७५॥ रे हे 
२६-- आचा ० १।३६8६॥१ १६ 
२७- दशचै० ४ 
र८7-अगचा ० १४ १| १२७ 
२६--आचा० श३।३।११८ 
३०--उत्त ० २०|३७ 


३१--छुसु अन्नयरस्मि कप्पदइ | +>श्राचा० १]२६।२८ 
३२-अआचा ० १॥१।३।२२ 

शे३-खू० ढें० २।२ 

श१४--ख० दु० २|२ 

३५७--आचा ० १।१॥२)१७ 

३२६--स० १॥११।६ 


३७--सू० १॥१६॥१० 
इ८--आचा ० ११।३॥२७ 
३६--रा ० प्र० ४७ 
४०--स्था ० ४ ३। ३ ३४ 
४१०--आचा० १॥५३२।१५१ 
४२ए--आचा ० १३३४) १२४ 
४३->भग ० 

४४-भग ० 


४४.--आदीपमाव्योमसमस्वभावं, स्याह्रादस्ुद्धानतिभेदि वस्तु --स्या० सं० ७ 
४६--अस्तित्व॑ नास्तित्वेन सह न विरुद्धयते | +-स्या० सं० २४ 
४७--जावइया वयणवहा तावइया चेव होति णयवाया] +सन्‍्म० ३॥४७ 
४प्ू---णिययवय शिजसच्चा सव्वन्नयगा परवियालशे मोहा ] >सन्‍्म० शेश्क 
४€--नाय॑ बस्तु न चाबस्तु वस्त्वंशः कथ्यतें छुचेः | 

नाससुद्रः ससुद्रो वा समुद्रांशो ययैव हि। +न्‍स्या० र० ७|१ 
५०--विपक्षापेक्षाणां कथयसि नयानां सुननताम्‌] +>रू्या० र० ७३ 
४१--विपद्चक्षेप्तृ्ां पुनरिह् विभो ] छुष्टनयताम्‌ | “+ल्या० र० ७१ 


जैन दर्शन में आचार मीमासा [ १5१ 


प्रर--सर्वे नया अपि विरोधमरूतो मिथस्ते सम्भूय साधु-समयं भगवन्‌ ] 
भजन्ते--न० क० २२ 
9४३--एकान्तानित्ये एकान्तनित्ये चर वस्तुनि व्यवहारों--व्यवस्था न घटते 
“झछू० छू० २॥४॥३ 
पू४--व एव दोपाः किल नित्यवादे, विनाशवादेड्पि समास्त एव | 
परस्परध्वंसिष्ठ कण्टकेपु, जयत्ववृष्यं जिन ] शासन ते॥ 
न्जस्या० मं० रद 
प्रपु-+हि०, अक्टूबर ५, १६४६ 
प्छू--प्या सच्चेण संसन्‍्ले मेत्ति भूएसु कपए। | --सू० १॥१५॥१३ 
४७--पवड॒ढइ वेरससंजयस्स | >छू० ११०१७ 
प्॒त्य--स्वात्‌ अस्ति एव | 
४६-सत्‌ | 
६०--सदेव | 


प्रस्तुत ग्रन्थ के ठिप्पण में आए हुए ग्रन्थों के नाम व संकेत 


अंगुतर निकाय--आअं० नि० 
आचारांग--आचा ० 

आचारांग चृत्ति--आनचा० बु० 
आस मीमांसा---आ ० 

आवश्यक सून--आव ० 
इष्टीपदेश--इ ० 
उत्तराष्ययन--उत्त ० 

ऋग वेद--ऋग्‌ ० 
आओपपात्तिक--ओऔरप ० 
कठोपनिषद--कठ० उप०७ 

कर्म अन्थ टीका--कर्म॑० टौ० 
गीता रहस्य--गी० २० 

छाम्दोग्य उपनिषद्‌ू--छान्‍्दो ० उप# 
जड़वाद--जड़० 
जावालोपनिषदू--जाबा० उप० 
जैन सिद्धान्त दीपिका--जैन० दी० 
तल्वार्थ सूज्न--त्त० सू० 
तत्वानुशासन---तत्वा ० 

दशवैका लिक--दशवै ० 
दशवैकालिक बृहत बृति--दशवै० चू० 
दर्शन और चिन्तन--द० च्वि० 
दर्शन विशुद्धि--द० चि० 
धम्मपद--धम्म ० 

धर्म संग्रह टीका--घर्स० टी० 

लन्‍दी सूच--वं० 
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नय कर्शिका--न० क० 

न्याय सूच्र--न्या० सू० 
पातझ्ललयोग सूघ्र->-पा० यो० 
प्रश्न व्याकरण--प्रश्न ० 
प्रश्ापना--प्रज्ञा ० 

प्रशापना छत्ति--प्रज्ञा० द्रु० 

पञ्च वस्तुक--पँ० च्‌० 

पञ्च संग्रह--पंँ० सं ० 
पश्चास्तिकाय--पंचा ० 

बुद्ध बचन--बु० ब॒० 

भगवती बृति-+-भशण ० बु० 
भगवती सूत्र--भग ० 

मज्किम निकाय--म० ि० 
भमहाभारत--महा ० स० 
महावश्ग--महा ० 
मनुस्मृति--मचु ० 

योग दर्शेन--योग ० द७ 
योगशास्त्र--योग ० 

रत्नकरण्ड श्रावकाचार--रल ० श्रा० 
शाजप्रश्नीय---रा० प्र० 

लोक प्रकाश--लो ०» प्र० 
बीतरागस्तोतच्र॒--त्री ० सती ० 
चेदान्त सूच ( शॉकरभाष्य )--बे० सूकछ 
चुहदारण्योपनिषद्‌---ब्रह ० उप० 
व्यास भाष्य"-व्या० आ० 
सन्‍मति तक प्रकरण--सन्‍्म०७ 
समवायांग--सम ० 

समाधि शतक---समाधि० 
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सूत्र कृतांग--सू ० 

सूत्र कृतांग वृत्ति--खू० ब्लु० 
सांख्य कारिका--स्ताँ० का० 
सेन प्रश्नोत्तर --सेन ० 
स्थानांग सूनज्न--स्था ० 
स्वाह्बाद मंजरी--स्या० मं० 
स्वाद्मादरल्लाकराबता रिका--स्वा ० २० 
शान्त सुधारस--शा ० सु० 
श्री ज्ञानसागर सूक्त-- 
हारिभद्गर अंप्ठक--हा० अ० 
हिन्दुस्तान ( दैनिक )--हि० 


लेखक की अन्य कृतियां 


जेन दर्शन के मौलिक तत्त्व 


( पहला भाग ) 


>> ४» | » ( दूसरा भाग ) 
जेन धर्म आर दरॉन 

जैन परम्परा का इतिहास 

जैन दर्शन में ज्ञान-मीसांसा 

जेन' दर्शन में प्रभाण-मीमांसा 
जेन दर्शन मेँ तत्त्व-मीमांसा 

जैन तत्त्व चिन्तन 

जीव अजीब 

अतिक्रमण ( सटीक ) 

अहिंसा तत्त्व दर्शन 

अहिंसा 

अहिंसा की सही समस्क 

अदिसा और उसके विचारक 
अश्लु-चीणा ( संस्क्रत-द्विन्दी ) 
आँखे खोलो 

अणुब्रत-द्शेन 

अणुबन्त एक प्रगति 
अणुत्रत-भान्दोछन १ एक अध्ययन 


ज्े० द्‌ृ० आ० मी० 


भाचार्यश्री तुल्ली के जीवन पर एक दृष्टि 
अन्नुभव चिन्तन मनन 

आज, कल, परसों 

विश्व स्थिति 

विजय यात्रा 

विजय के आलोक में 

बाल दीक्षा पर मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण 
श्रमण संस्क्रति की दो घाराए 

संबोधि ( संस्क्ृत-द्विन्दी ) 

कुछ देखा, कुछ सुना, कुछ समभ्का 

फूल और अंगारे ( कविता ) 

मुकुलम्‌ ( संस्क्ृत-द्विन्दी ) 

मिक्षाद्ति 

घर्मबोध ( ३ भाग ) 

उन्‍नीसवीं सदी का नया आविष्कार 
नयवाद्‌ 

दयादान 

घ॒र्मं और लोक व्यवद्दार 

भिक्षु विचार दर्शन 

संस्कृत भारतीय संस्क्रृतिस्च 


